


हि: SS SESS ५ «1८७ ५00७ tO he east of the tree ata ड of 16% 


Bot first, then dove-colour-clay, and further at a depth of one cubit, there will be} 
that a little brackish water. 








शोणाकतरोरपरोत्तरे शिरा द्वौ 


कुमुदा नाम शिरा सा पुरुषत्रयवाहिनी भवति || 
Thereisa water-vein named Ky muda, which flows ata depth of 15 
to the north-west of a Sonake tres iti a vaterless tract. 


(४1 (१९ अमरकोश स्योनाक 800 शोणक are given as synonyme.) 


fo आसन्नो वल्मीको दक्षिणपार्श्वे विभतीकस्य 
2८. अध्यर्धे भवति शिरा पुरुषे ज्ञेया दिशि प्राच्याम | 


“Should there be an ant-hill closeby to the south of a Beleric Myrobala 
a distance of 2 cubits to iis east and at a depth of 7% cubits. 


र्जे 


Itis interesting to note that on the few occasions that people have bo 
indeed been found in the area. 





.अमेरिका अन्तरिक्ष एजेन्सी NASA (national Aeronautics and Spac 
पुरुषोत्तम श्रीराम के द्वारा निर्माण कराये गये सेतु-बन्ध, रामेश्वरम्‌ के चिः 


दारा खींचे हैं। यह पुल लगभग 30 कीलोमीटर लम्बा है और पत्थरों को ए 
आय का आकलन ॥A4S4 दारा करने पर पता उतना छै रि राछ तार 17 5 
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५ | चाय जी की कारिकायें प्रसिद्ध हैं। इनमें प्रजातवाद है विशुद्ध 
| पढ़ता है। ये कारिकाये श्री गौडपादाचार्य जी को 

| शीशङ्कराचाय जी को प्रात हुई आीशङ्कराचायं 
: || के साथ ही माण्ड्क्य कारिका पर भी भाष्य 
। ॥ के लिये अत्यन्त प्रिय एबं श्रद्धेय हैं। सभी का 





उपोद्घात 


निखिल ब्रह्माण्ड में एक ही सच्चिदानन्द ब्रह्म भ्रधिष्ठान रूप से समाया 


| , हुआ है । उस श्रखण्ड सत्ता को भारतीय मनीवषियों ग्रौर पाश्चात्य दार्शनिकों ' 


ने भी माना है, भले ही उसके स्वरूपावघारण में कुछ बैमत्य भी रहा हो) 
किन्तु उसकी सत्ता मानने में वंमत्य नहीं है । प्रत्यक्षादि प्रमाणों से प्रतीत 





>= 
SR “>> >>. >._>.>. किक 


। होने वाला सम्पूर्ण विश्व उसका विस्तार होने से उसी की महिमा गा रहा र 
| है । अपौरुषेय वेद वाणी उसी ब्रह्म के गीत गा रही है! सम्पूर्ण प्रयत्नो का 
।- अन्तिम प्राप्तव्य पदार्थ भी वही है । उसी को प्राप्त कर प्राणी शाश्वतशान्ति 
. प्राप्त कर सकता है, अन्यथा नहीं । इन वातों को वेद के शिरोभाग वेदान्त , 


` वाक्य एकस्वर से डिण्डिम उद्घोष हारा बतला रहे हैं । 


१ 
र. 
१, 


डक क 


¢ 


कमं) उपासना गौर ज्ञान इन तीन काण्डों में वेद विभक्त है । इनमें से र 


ज्ञानकाण्ड यानी वेद के अन्तिम भाग को वेदान्त याः उपनिषद्‌ कहते हैं. 


शुद्ध स्वरूप दीख 

झनुकम्पा से भगवत्पाद 
गायं जी ने मूल उपनिषद्‌ भन्त्रो 
लिखा जो भढेत वेदान्तानुरागी 


संहिता भौर ब्राह्मण दोनों ही भाष्यों में उपनिषद्‌ मिलती है । इस समय २२० . 
, उपनिषदे उपलब्ध हैं, जो अनेक भाषाओं में छप चुकी है । उपनिषदों का | 
. समन्वय ब्रह्मसत्रं में है और श्रीमद्भागवदुगीता इन्हीं का संक्षिप्त रूप है। 
` प्रारम्भ की ईशादि दश उपनिषद्‌ के ऊपर शरीमदाद्यशङ्कराचायं जी का भाष्य 
` है। प्रस्तुत माण्डक्योपनिषद्‌ ्रथर्ववेदीय ब्राह्मण भाग की है । कलेवर में 
१ छोटे होने पर भी इसका महत्त्व अत्य उपनिषदों पे कम नहीं है। “यमात्मा | 
1 ब्रह्म' यह भथवंवेदीय महावाक्य इसी उपनिषद का है। इस पर श्रीगौडपादा- 


| 


(काये चार प्रकरणों में विभक्त 


(ख) | 17 
हैं, जो १. ग्रागमप्रकरण, २. बैतथ्यप्रकरण) ३. अट्ैतप्रकरण तथा ४. भ्रलात- | 
शान्तिप्रकरण नाम से प्रसिद्ध हँ । 'माण्ड्क्यमेकमेवाल मुमुक्षणां विमुक्तये’ के : 
अनुसार मोक्षाभिलाषी पुरुष के लिये. केवल माण्डवय उपनिषद्‌ ही मोक्ष प्राप्ति | 
कराने में पर्याप्त है । गतः मुमुक्षु को सदा इसका मनन करना चाहिये । 1 
. कारिका सहित माण्डक्य उपनिषद्‌ के रहस्य जानने के लिये शाङ्करभाष्य ` 
का गुरुमुख से ग्रध्ययन करना अत्यावश्यक है । पर शाङ्करभाष्य को समझने , 
के लिये इसकी झानन्दगिरि टीका आदि का आश्रय लेना आवश्यक है। जो . 
लोग झानन्दगिरि टीका नहीं पढ़ सकते) या जिनके पास समय का संकोच है, ; 
किन्तु सकारिकामाण्डक्योपनिषद्‌ शाङ्करभाष्य का तात्पयं समझना चाहते हैं, _ ’ 
ऐसे अधिकारियों के लिये हमने इसकी धानन्दगिरि टीका आशय लेकर /, 2: 
शाङ्करभाष्य के श्राशय को स्पष्ट करने का प्रयास किया है। आशा है कि f । 
वेदान्तानुरागी तत्त्वजिज्ञासु इसंका मनन कर शाङ्करभाष्य के ग्राशय समभकर | 
लाभ उठायेगे । कलेवर बढ्ने के भय से स्वल्पाक्षर में ही अभिप्राय वतलाने | *' 


का प्रयत्न किया है । इसीलिये इसका नाम मिताक्षरा रखा गया है । यद्यपि 
इसके हिन्दी में ग्रत्य अनुवाद भी प्रकाशित हैं, किन्तु उनसे ग्रन्थ का आशय 


भ्रभिव्यक्त नहीं होता । ऐसी प्रसिद्धि पाठकों में देखी जाती है । अतः राष्ट्र | 
भाषा हिन्दी में इसकी व्याख्या करना भ्रावश्यक समभकर यह प्रयास किया |... 
गया है। इसकी हिन्दी व्याख्या करने में हमारी प्रवृत्ति का मुख्य हेतु | * 
श्री नोकेशानन्द जी शात्री तथा श्री उमेशानन्द जी शास्री एम० ए० का | | 
आग्रह ही है । ग्राशुतोष भगवान्‌ इसका श्रेय इन्हीं सन्तों को देव । ४] 

इसको व्याख्या को लिपि बद्ध करने में श्री स्वामी पंचानन्द जी का | & 
परिश्रम भी प्रशंसनीय है । इसके प्रकाशन में भीमात्‌: नीलुमाई ग्रहमदाबाद £ र 


बक ~ 









निवासी ने श्राथिक सहयोग प्रदान कर हमारे प्रयत्न को मूतिमात्‌ किया है। | द 
सम्पादन एवं प्रूफ संशोधन में श्री लोकेशानन्द जी शास्री आदि महानुभावों | ` 
का सहयोग मी प्रशंसनीय है । अतः हम उक्त. सभी सज़्जनों की मंगलकामना | ' 
करते हैं । इत्योंशमु॥ ` | | रे 
पुरुषोत्तममास भगवत्पादीय: | 
ERS महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानन्द्गिरि 
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तंत्सदब्रह्मण नस | 
गोडपादीयमाण्डक्यकारिकासहिता 





श्री बिद्यानन्दी मिताक्षरासंवितशांकरभाष्यसमेता | 


| ०० भद्र कर्णेभिः शुएयाम देवा 


| स्यिरेरङगेस्तुषुवाछसस्तनूमि 


|| श्वस्तिन इन्द्रो दृदभ्रवाः 


एं 


भद्रं पश्येमाच्चभियजत्राः ।, 
व्येशेम देवहितं यदायु 







पूषा विश्ववेदाः । 
सब्स्तिनस्ताद्यों अरिष्टनेमि 


$ 


Ces 


J 
२ माण्डक्र्योपनिषद्‌ | | 


भाव :-हे देवताओं ( आपकी छुपा से हंस काना के द्वारा 
कल्याशग्रद शब्दों को सुन । आँखों से कल्याणप्रद दृश्य देखें! 
वैदिक यागादिक कम में हम समथ होवे तथा वढ अबयबो और 
रीराँ से स्तुति करनेवाले हम लोग केवल देवताओं के हित मात्र 
र जीवन घारण करं । महान्‌ यशस्वी इन्द्रदेव हमारा कल्याण 
परम ज्ञानवान्‌ पृषादेव हमारा कल्याण करं । सम्पूण आपन ¬ 
| के लिए चक्र के समान घातक गरुड़ हमारा कल्याण करें ' 
| देवगुरु दृहस्पति हमारा कल्याण कर। त्रिविध ताप की 
शान्ति होचे । 
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( अथ श्रीमच्छकरभगवत्पादविरचितं भाष्यमु ) 
'प्रज्ञानांशुप्रतानेः स्थिरचरनिक्ररञ्यापिभिरव्याप्य ˆ लोकान्‌ 
भुक्त्वा भोगान्स्थविष्ठान्युनरपि िषशोद्धासितान्कामजन्यान । 

पीरबा सवान्विशेषान्स्वपिति मधुरभुझ्मायया भोजयन्नो | 
सायासंख्यातुरीयं परमस्रतसजं ब्रह्म यत्तन्नतोऽस्मि॥१।† « 


शाइरभाष्य-विद्यानन्दीमिताक्षरा 


मङ्गलाचरण व्याज से विधिग्नुखेन वस्तु प्रतिपादन व 


हो जो ब्रह्म वृक्षादि स्थावर ओर मनुष्यादि जंगम प्राणी-समुदाय . १ 
को व्याप्त कर लेने वाली जन्मादि विकार रहित कूटस्थ ज्ञानीय्र- | [ र 
चिदाभास रूप-रश्मियों के विस्तार से सम्पूणं लोकों को जाग्रद- ६ < 
वस्था सें व्याप्लेकर त्रिपुटी के द्वारा स्थूल-चिषय जन्य सुख-दुःखादि 7 
का अनुभवकर, जाग्रत के कारण धर्माधम के नष्ट हो जाने पर और 
स्वप्न के हेतुभूत कम के उद्वुद्ध होने पर पुनः स्वप्नावस्था में बुङ त - 
पे प्रकाशित बासनाजन्य ( अविद्या, काम तथा कम से उत्पन्न )4. ' 
उम्पूर्ण भोगों को भोगता है। तत्पश्चात्‌ सुपुप्तावस्था में उन सम्पूण०१, .2 
थूल सृच्मरूप विषय विशेषों को अज्ञान से आवृत आत्मा में : 








द Bet. 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ड्‌ 


यो विश्वात्मा विधिजविषयान्प्राश्य ओगान्स्थविष्ठान ` 


पृश्चाच्चान्यान्स्वपतिचिभवाङ्च्योतिषा स्वेन सूक्माच्‌ । 
CO € Cc यिर 
सर्वानेतान्पुनरपि शनैः स्वात्मनि स्थापयित्या 
हित्वा सर्वान्विशेषान्विगतगुणगणः पात्वसौ नस्तुरीयः ॥२॥ 


विलीनकर माया के द्वारा मायाकृत हस सभी जीवां को सुख दुःखादि 


` .का अनुभव - कराता हुआ स्वयं आनन्द सुकू होकर शयन करता. 


_* कि ब्रह्मके स्वरूप में कोई व्यापार नहीं है । इसीलिये ब्रह्म फे 


६9" 


: कम जन्य स्थूल विषयों को त्रिपुटी के द्वारा भोगकर पश्चात स्वप्ना" 
` वस्था में जाम्रत्‌ के हेतुभूत कर्मा के नाश होने पर और स्वप्न के 


, कल्पित अविद्या, काम तथा कर्म से उत्पन्न सूच्मविषयो को अपने 
ही प्रकाश से भोगता हे । पुन: उळ दोनों ही प्रकार के कमा के उप 


' स्वरूप में स्थापित कर सम्पूर्ण स्थूल, सूचम विषयों का परित्याग 
कर गुणातीत हो जाता है, वही तुरीय परमात्मा हम व्याख्याता 


रहता है, एवं जो जन्म मरणादि रहित होने के कारण परम असत 
ग्र अजन्मा ब्रह्म माया से ही चतुथं संख्या वाला है उस तदथ 
ब्रह्म को हम नमस्कार करते हें । (इस श्लोक में मंगलाचरण के 
उंयाज से जीच ब्रह्म के एकतारूप विषय को सूचित किया है । माया 
के द्वारा उक्त सम्पूर्ण व्यापार ब्रह्म में होते हँ, इससे यह स्पष्ट हुआ 


















षण परम्‌ अस्त और अजं दिये गये है । ) ॥१॥ 
निषेध झुख से वस्तु प्रतिपादन 
जो पंचीकृत पंचमहाभूत एवं उनके कार्यरूप स्थूल जगत्‌ में 
अभिमान करने के कारण विश्वात्मा हो जाअदवस्था में विधि, निषेध 





कर्म उदूचुद्ध होने पर स्थूल, विषयों से भिन्न अपनी बुद्धि से परि 


रत हो जाने पर धीरे धीरे इन सभी को अज्ञान से आइत 
क वये 
श्रोता सब किसी की विघ्न बाधाओं को दूरकर मोक्ष तथा सके देव 
ब्रह्मविद्या प्रदान द्वारा रक्षा करे ॥२॥ क 112: 
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घोसिस्वेतदकरमिदं सव तस्योपञ्याख्यानम्‌। वेदान्ता्थ 
 ऊूू्सजस्तम्सदं ग्रकरण्चतुट्टयमो मित्येतदक्षरमित्याद्यारभ्यते ` 
छळ एड न एथकसंवन्थाभिधेयप्रयोजनानि बक्तञ्यानि। यान्येव ₹ 
वेदान्त संचन्यासिधेग्रप्रयोजत्तानि तान्येवेह भवितुमहन्ति | तथाऽपि. 
 अकरखव्याचिल्यासुना संक्षेपतो चक्तव्यानि । 
ओ तत्र भयोजनवत्साधनासिव्यक्भकत्वेनाभिधेयसम्वद्ध॑ शाख पार 














सम्बन्ध निरूपण 

____ उ यह अक्षर ही यह सब कुछ है । उसी का व्याख्यानरूप वेर 
' न्ताथ का सार संग्रह भूत यह चार प्रकरण वाला मन्थ ॐ इत्येत 

क्षरमिद्मित्यादि मंत्रसे प्रारंभ किया जाता है ( शारीरक सूत्र : 
¦ वेदान्त कहते हैं, जिसमें अधिकारी का निरूपण, गुरु उपसत्ति, तर 
¦ पदाथ शोधन, उन दोनों की एक्रता, विरोध परिहार, साधन तः 
| फल रूप अर्थं बतलाये गये रैं ! जिसका सार है जीव ब्रह्म : 
। एकता । उसका अच्छी प्रकार से आइ इस अन्थ पं कराया गया . 
अतः शास्री के एक देश से सम्झठ होने के कारण यह ग्रन्थ प्रकरः 
रूप है तथा निर्गुण वस्तु मात्र प्त्िपाइन होने से इसका व्याख्या 

करना सी आवश्यक हो जातः हँ । लेन्स का सार संग्रह रूप य 
: प्रकरण अन्य है । ) इसीलिए इशक उन्यन्ध, विषय और प्रयोजः 

पृथक से बतलाना आवश्यक नहीं है, क्योंकि वेदान्त शाल्न में ज 
सम्वन्ध, विषय ओर प्रयोजन कहे गये हैं, वे ही इस ग्रंथ में भ॑ 
संभव हैं, ऐसी परिस्थिति में उऊ सम्बन्धादि का प्रतिपादन अनाव 
न श्यक होने पर भी अकरण व्याख्या करने की इच्छा वाले व्यक्ति के 


कासुच्षेप ०५, ९ ~ ७ 

संक्षेप में उनका वणन करना चाहिए, ऐसा व्याख्याता का अभिप्राय 
ते 

न शाख्ज और प्रकरण दोनों ही का प्रयोजन मोक्ष हे इस स्थिति में 





त्व क्योंकि 'कारिका तथा -माष्य दोनों सें उक्त सम्बन्धादि का निरूपण 
न होने पर इसमें अश्रद्धा का प्रसंग आ सकता है | | 
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स्प्येण विशिष्टसस्बन्धाभिधेयप्रयोजनवऱूवति!। 
कि पुनस्तत्प्रयोजनमित्युच्यते । रोगातस्येच रोगनिवृत्तो 


.. स्वस्थता तथा दुःखात्मकस्या55त्मनो दव तप्रपक्ञोपशमे . स्वस्थता । 


Eee sd = RO का |) BPD HS ज 
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'निवृत्त हो जानेपर स्वस्थता; नीरोगता य़ा जाती है, बैसे धे 
दुःखी. हूं? इस प्रकार दुःख में झासिसान करने वाले आत्मा-को तत्त्व- | 


` आरंभ किया जाता है । इस विषय में जिस्ताङ्कित अतियाँ प्रमाण है । | 
_«जिसः अविद्यावस्था में देत के जैसाहोता है? “जिस अविद्यावल्था | 
में भिन्न के समान होवे, उसी अवस्था में अन्य अन्य को देखः सक्ता | 


अह तभाव: प्रयोजनम्‌ । इ तप्रपञ्चसयाविद्याकृतत्वाद्विद्यया'तदुपशमः 
स्यादिति ब्रह्मविद्याप्रकाशानायास्याऽऽरम्भः क्रियते । “यत्र हि होत- 
मिव भवति ( दृ० २४१४ ) । यत्र वाऽन्यदिव स्यात्तत्रान्योऽन्य- 
त्पश्येदन्यो5न्यद्रिजानी यात. ( इ० २।४।१४ )। यत्र त्वस्य सचंमात्मै- 
वाभूत्तत्केन क पश्येत्तत्केन क॑ विजानीयात?” ( बु० ४।३।३१ ) इत्यादि- 
श्रतिभ्योऽस्यार्थस्य सिद्धिः । क 


ऐसे प्रयोजन वाले साधनों का स्पष्टरूप से बोधक होनेके कारण 


अपने प्रतिपाद्य विषय के साथ यह शास्त्र प्रतिपाद्य-प्रतिपादक भाव 
सम्बन्ध वाला हे । अतः परस्परा से अन्य शास्त्रा की अपेक्षा विशिष्ट 
सम्बन्ध अभिधेय ओर प्रयोजन वाला यह शास्त्र हो जाता हे । 
पूव पत्त--अच्छा तो फिर इस शास्त्र का वह प्रयोजन क्या है? | 
सिद्धान्ती सिद्धान्ती कहते हें जैसे-रोगम्रस्त पुरुष के रोग 

















ज्ञान द्वारा होत की निवृत्ति होले पर स्वस्थता यानी आत्म.नेष्ठा प्राह 
होती है । अतः अद्वैत भाव ही इस अंधका प्रयोजन: है । द्वैत प्रपंच | 
अविद्या से उत्पन्न हुआ है, उसकी निवृत्ति विद्या से-ही हो सक्तती ' 
है। इसीलिए ब्रह्म विद्या को बतलाने के लिए इस प्रकरण प्रंथ का ' 


है. और अन्य अन्य को जान सकता है” “जिस तत्त्वज्ञानावस्था में. 
इस तत्त्वज्ञानी के लिये सब कुछ आत्मा ही होगायए,-वहाँ बह 


ह 


के 


` - सिथ्यात्व बतलाने के लिये वेतथ्य नामक द्वितीय प्रकरण कहा गया 

. हे। वैसे ही कोई अद्वैत के मिथ्यात्व का प्रसंग न लावे, इसलिये 
' ` द्वे ततत्व में अनेक चढतर युक्तियों के द्वारा सत्यत्व बतलाने के लिये 
_ अद्वैत नामक तृतीय प्रकरण कहा गया है, एव आट 20 के पार- 
` आर्थिक के विरोधी जितने पक्ष हैं जो कि अवदिक है, वे परस्पर 


क 
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तन्न ताबदोकारनिणयाय प्रथमं ग्रकरणमागमस प्रधान“ 
मात्मतत्त्वभतिपत्त्युपायभूतम । यस्य इ तप्रपद्चस्योपशमे5ह तप्रति- 
पत्ती रज्ज्वासिव सर्पादिबिकल्पोपशमे रज्जुतत्त्वप्रतिपत्तिः । तस्य 
द्वैतस्य हेतुतो वेतथ्यप्नतिपादनाय द्वितीयं प्रकरणम्‌। तथाउद्दे त- 
स्यापि वैतथ्यप्रसज्ञग्राप्ती युक्तितस्तथात्वदशंनाय ठुतीयं प्रकरणम्‌ । 
डव तस्य तथात्वप्रतिपत्तिप्रतिपच्षभूतानि यानि वादान्तराएयवेदि- 
कानि सन्ति तेषामन्योन्यविरोधित्वादतथाथत्वेने तढुपपत्तिमिरेव 


[ सिकार Fi Son MR .> न छा चतुर्थ प्रकरणम्‌ । 
किससे किसको देखे और कौन किससे किसको जाने” इत्यादि श्रुतिया 
.-से इसी अथं की सिद्धि होती है ( कि अविद्या के काय ह.त प्रपंच 


~ 


का उपशम विद्या द्वारा ही होता है) | | 

इस प्रकार अनुबन्ध चतुष्टय वणन से अंथ का आरंभ करना 
आवश्यक सिद्ध हुआ। इसलिये अब चारा प्रकरणा के _अमेय वस्तु 
का संक्षेप से वणन कंरते हैं, कि इन चांरों प्रकरणों में से पहला 
। र ९ निर्णय के लिये कहा गया। इसीलिये वह 
प्रकरण तो आकार अथ निणंय के लिये कहा गया। इसा 
अति प्रधान है और आत्मतत्त्व बोध का श्रेष्ठतम साधन है | जिस 
डत के निवृत्त होनेपर अडे त तत्त्व का बोध वैसे ही हो जाता है 


- जैसे रज्जु में कल्पना किये गये सपे आदि के निवृत्त हो जाने पर 


च 


लु के स्वरूप का बोध हो जाता है। उस दत में युक्ति पूर्वक. 


` विरोधी होने के कारण सभी मिथ्या हैं । ल उन्हीं की 
` युत्त्या द्वारा उनके मतों का खण्डन करने के लिये अलातशान्ति 


ह . नामक चतुथ प्रकरण कहा गया है । 


न 


। | 
~= नये ss & ०७०० "वी 
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'को बतलाने वाला संपूर्ण वाक समूह आकार दी है ओर वह न कार 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ७ 


ही: “आगमप्रकरणम्‌” 

' कथं पुनरोंकारनिणय आत्मतत्त्वप्रतिपत्त्युपायर्वं प्रतिपद्यत इति। 
उच्यते “ओमित्येतत” । ( क०१।२।१५ ) “एतदालम्बन्तम्‌ ।? ( क० 
१।२।१७) “एतद्ट सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदाकार: । 
तस्मादविद्वानेतिन वायतनेन कतरमन्वेति” (. प्र ४४२ ) “आओधसित्यात्मानं 
युञ्जीत? । (मैत्र्यु ६।३) “सिति ब्रह्म”। (ते० १।६।९) ओंकार 
एवेदं सवम्‌? ( छ० २।२३।३ ) इत्यादिश्रतिभ्यः। रज्ज्वादिरिव 
सर्पादिविकल्पस्याऽऽस्पदोऽद्वय आत्मा परमाथः सन्प्राणादिविकल्पः 
स्याऽऽस्पदा यथा तथा सवाऽप॒ चाक्प्रपञ्चःप्राणाद्यात्मविकल्पचिषय 
कार एवं। | 

स चाऽऽत्मस्वरूपमेब। तदभिधायकत्वात्‌ । ऑकारविकारशव्दा- 
भिधेयश्च सव: प्राणादिरात्मविकल्पोऽसिधानव्यतिरेकेण नास्ति । 





पूवपच्षः--आंकार खप का निण्य आत्मतत्त्व प्राप्ति का उपाय 
है यह कैसे समझा जाय 


सि०:--सिद्धान्ती कहता है “ॐ यही वह पद है यह आकार 


आलम्बन ही श्रेष्ठ हे। अथात्‌ प्रतिमा में चिष्णुद्ृष्टि के समान अरद्महष्टरि 


से उपासना किया गया आकार ब्रह्म प्राप्ति का साधन है” “हे 
सत्यकाम ! यह आकार ही पर-अपर ब्रह्मदष्टि से उपासना करने 
योग्य हे” “ओम इस प्रकार आत्मा का ध्यान करे” ( ऐसा करने 
पर बाध सामानाधिकरण्य रूप से-समाहितचित्त पुरुष को--अह्म 

का बोध हो जाता है। ) “ओम्‌ यही ब्रह्म हे? “यह सब ओंकार | 


स्वरूप ही है” इत्यादि श्रतियो से ऑकार को आत्मतत्त्व प्राप्तिका. 


साधन माना है। जैसे सर्पादि विकल्पों का अधिष्ठान रज्ज्वादि हे । | 


.ठीक वेसे ही माणादि समस्त विकल्पों का आश्रय परमाथ सत्य 
“होता हुआ भी अद्वितीय आत्माही अधिष्ठान है । एवं प्राणादि विकल्पों 


ळ्‌ 4 
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. हरिः ॐ । ओमित्येतदच्तरमिद सर्व तस्यो- 
घव्याख्यानं भूतं भवद्धविष्य दिति सवर्मोकार एव। 
यचचान्यत्त्रिकालातीतं तदप्योंकार एव ॥१॥ | 


['४ओम्‌ यह अक्षर ही यह सव रूप दै, भूत, वतमान आर 


९ 


अविष्य ऐसे तीन काल में वतमान वस्तु तो उसी का स्पष्ट व्याख्यान 
है। अतः यह सब आकार स्वरूप ही है। इसके अतिरिक्त त्रिकाला- 


दीत जो अन्यः बस्तु हैं वेःभी ओंकार स्वरूप ही हैं ॥१॥] 
“च्राचाऽऽर्म्भणं विकारो नामधेयम्‌” (छा० ६।१।४) एफ सिकार नामयेयम” (घा० ३१४) “तदस्येदं “तदस्येदं 


बाचा तन्त्या नामभिर्दामभिः सर्व सितम्‌” । सब हीदं नामनि” 


इत्यादिश्रतिभ्यः \ 


गोदित्येतदच्षरमिदं सबंमिति। यदिदमथंजातमभिधेयभूतं 


तस्याभिधानाऱ्यतिरेकात्‌। अभिधानस्य चाकार रा । आभिधानस्य च 


™ 


[काराव्यतिरेकादांकार 


आत्मा का शक्तिवृत्ति एवं लक्षणावृत्ति से वोधक होने के कारण 


™p 


आत्मस्वरूप ही है तथा आँकार के 


चिकाररूप शव्द्‌-विशेष के प्रति- 


पाद्य विषय आत्मा के विकल्परूप समस्त प्राणादि अपन हैं। अतः 
वे भी अपने-अपने प्रतिपादन शब्द से अत्यन्त भिन्न नहीं है, जैसा 


९ 


कि कहा गया है; “समस्त काय जगत्‌ विशेंष-विशेष, शब्द रूप सूत्र 


द्वारा नाममयी रञ्जु से व्याप्त हे? 


। यह सब सामान्य विशेषरूप 


| पदार्थे समुदाय नाममय ही तो हैं? इत्यादि श्रुतियों से यही सिद्ध 


00 कपका हने ३०५२ १...३.... tA, 


भी कहती है । 


होता है। अतः ओंकार को आत्मतत्त्व प्राप्ति का .उपाय रूप से श्रति 


ॐ यह अक्षर ही यह सब कुछ है, क्‍योंकि यह जो कुछ वाच्यरूप 


पदार्थ समूह है. वह अपने वाचक से 


रूप भी ऑकार से अभिन्न होने के 


९ अभिधान 
अभिन्न है ओर सम्पूण अभिः 
कारण ओंकार स्वरूप ही है। 


“ 


_ > >. आओ ह ह 


क” आयक mms _ . व 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता र 


एचेद॑ सर्चैम्‌। परं च न्रह्मांभिधानाभिधेयोपाय्पूच॒कमेवाम्यत 
इत्याकार एव। तस्यैतस्य परापरत्रह्मरूपस्याक्षरस्यो मित्येतस्यो- 
प्रव्याख्यानम्‌ । ब्रह्मप्रतिपत्त्युपायत्वाद्‌ त्रह्मसमीपतया विस्पष्टं 
ध्रकथनसुपञ्याख्यानं प्रस्तुतं वेदितव्यमिति वाक्यशेषः । भूतं भवःू- 
बिष्यंदिति कालत्रयपरिच्छेद्यं यत्तदप्यांकार एवोक्तन्यायतः। यच्चा- | 
न्य सित्रिकालातीतं कार्याधिगम्यं कालापरिच्छेद्यमव्याक्ृतादि तदप्याँ- 
कार एव ॥१॥ 

असिधानाभियेययोरेकत्वेपि अभिधानप्राधान्येनःनिदेशः कृतः । . 
शोमित्मेतदच्तरमिद्‌ं सद मित्याभिधानप्राधान्पेन निर्दिष्टस्य पुनरः | 
भिधेयप्राधान्येन निर्देशोऽभिघानामिधेययोरेकत्वप्रतिपत्त्यथः। , 
इतरथा ह्यभिधानतन्त्राऽभिधेयग्रतिपत्तिरित्यभिधेयस्याःभिधानत्वं 
गौणसित्याशङ्का स्यात्‌। एकत्वप्रतिपत्तश्चः ्रयोजनमभिधानाभिधे- 
ययोरेकेनैव प्रयत्नेन युगपत्म्रविलापयंस्तद्विलक्तणं ब्रह्म प्रतिः 
पद्येतेति । तथा च वक्ष्यंति-“पादा मात्रा मात्राश्च पादाः” (सा ० ८) 
इति | तदाह--- 


इतिशशतिदाहू। ४ ` ` 7 NR अल 
इसलिये वाच्य वाचक सम्पूर्ण कायं समूह आकार दी न. किंबहुना | 
परब्रह्म भी वाच्य-वाचकरूप उपाय से ही जाना जाता है । अतः वह 
भी ऑंकार स्वरूप ही हे । इस प्रकार यह जो पर एवं अपर त्रह्म- 
स्वरूप “ओम” अक्षर है उसी का उपव्याख्यान किया जाता है । 
क्योंकि यह ब्रह्म की प्राप्ति का साधन होने से अत्यन्त निकटवर्ती 
रूप से विस्पष्ट कथन करता है । अतः उसी का उपव्याख्यान 
“प्रस्तुत वेदितव्यम्‌? ( प्रस्तुत जानना चाहिये ) ऐसा यहाँ वाक्य 
शेष है । हे 

भूत, वतमान तथा भविष्यत्‌. इनः तीनों कालों से परिच्छिन्न जो 
कुछ बस्नुहै, बह भी पूर्वोक्त न्यायालुसार ओंकार ही दै। इसके 
अतिरिक्त जो त्रिकालातीत अपने काय से जानने योग्य एवं कार 










१० . माण्डक्योपनिषद्‌ 


सवे& ह्येतद्ब्र्मायमात्मा ब्रह्म सोऽयमात्मा 
चतुष्पात्‌ ॥२॥ | 


| [ ( जिन्हें आँकारमात्र कहा गया है.) यह सब ब्रह्म ही है, यह 
 अपरोक्त आत्मा ही ब्रह्म है, वही यह आत्मा चार पादांबाला है ॥२॥] 





सव ह्येतद्‌ त्रह्मेति। सब यदुक्तमांकारसात्रमिति तदेतद्‌ ब्रह्म । 
तच्च ब्रह्म परोक्षामिद्दितं प्रत्यक्षतो विशेषेण निर्दिशति--अयमात्म- 





परिच्छेद से शून्य अव्याकृत ओर हिरण्यगर्भादि है, वह ओंकार 


ही है ॥१॥ 







उँ“कार वाच्य ब्रह्म] की सबेरूपता 


वाचक ओर वाच्य का अभेद होने पर भी उक्तमन्त्र में वाचक की 
` प्रधानता से “ॐ यह अक्षर ही सब कुछ है” इत्यादि रूप से निर्देश 
किया गया हे । वाचक की प्रधानता से बतलायी गयी वस्तु का पुन 
' वाच्य की प्रधानता से बतलाना इसलिये आवश्यक है कि वाचक 
ओर वाच्य का अभेद वोध हो जावे। अन्यथा वाचक के अधीन 
' वाच्य का बोध मात्र कराने से वाच्य का वाचक रूप होना गोण 
है । ऐसी आशंका हो सकती थी ? इस प्रकार वाच्य ओर वाचक के 
अभेद बोध से एक प्रयत्न द्वारा ही दोनों का लय चिन्तन करते हुए 
| इनसे विलक्षणःब्रझ्म का बोध हो जाये, यह प्रयोजन अनायास ही 
सिद्ध हो जायेगा। ऐसा ही “पाद ही मात्राएं ऑर मात्राएं ही पाद 
हैं? यह श्रति आगे वतलायेगी। इसी बात को अव श्रुति स्वयं 
| कहती ह्‌ । 
' यहसबन्रह्मही हे अर्थात्‌ जिसे आकार मात्र कहा गया है 
यह खच कुछ ब्रह्म ही है। जिसे अबतक परोक्ष रूपसे कहा गया था, 


| 
; 
|] 
| 
| 
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१ लड लोम्रशिर "२- सूदे मेत (2 वांछा [ आकाल धघ्श्ट ) 


सातुवादशाङ्करभाष्यथुता 


RD खा ११ 
गल्ती | रु पच्श् पाद - ` य CNRS ग र्र | 
>“ जागरितस्थानो बहिष्प्रज्ञः साङ्ग एकोनविश- 


तिमुखः स्थूलसुग्वैश्वानरः प्रथमः पादः ॥३॥ 

[ जिसकी अभिव्यक्ति का स्थान जाग्रद्‌ अवस्था है (वाह्य विषयों 
का प्रकाशक होने से ) जो बहिष्प्रज्ञ है, सात अंगवाला, उन्नीस सुखः 
वाला तथा स्थूल विषयों का उपभोक्ता है, वह वेश्वानर आत्मा का 
पहला पाद हे ॥३॥ | 


हा 1 09000000101010101010101010101010101001010101010101010100110111111101118111811011818 त वि त रिति तिस त त त र तमा 
ब्रह्मेति । अयमिति चतुष्पात्वेन प्रविभञ्यमानं प्रत्यगात्सतयाऽसिन- 


येन निर्दिशति--अयमात्मेति । सोऽयमास्मांकारासिथेयः परापरत्वेन 

ठ्यवस्थितञ्चतुप्पास्कार्षापणवन्न गोरिवेति। त्रयाणां विश्वादीनां 
Cr ~~ 

पू्वयूवअविलापनेन तुरीयस्य प्रतिपत्तिरिति करणसाधनः पादशव्द: । 


तुरीयस्य तु पद्यत इति कसंसाधनः पादशब्दः । 


उसी ब्रह्मका विशेष रूप से प्रत्यक्ष निदेश इस श्रुति में “यह आत्मा 
ब्रह्म है ऐसा कहकर करते हें । इस सन्त्र में “अयम” इस शब्द से 


चतुष्पाद्‌ रूप में विभक्त किये जाने वाले आत्मा को ही अभिनय के 
द्वारा “अयमात्मा ब्रह्म” ऐसा कहते हुए बतलाते हैं। पर और अपर 
ब्रह्मरूप से व्यवस्थित ओंकार पद्‌ वाच्य वह यह आत्मा कार्षापण 
के समान चार पाद वाला है न कि गो के समान, अर्थात्‌ किसी देश 
में प्रचलित सोलह पण्‌ वाले कार्षापण में जैसे चार अंश काल्पनिक 
हैं, बेसे ही आत्मा के चार पाद हैं । आत्मा के चार पाद गौ के चार 


; पेर के समान नहीं है। विश्व तैजस तथा प्राज्ञ, इन तीनों पादों में से 
` पूव-पूव के प्रविलय के द्वारा अन्त में तुरीय ब्रह्मात्मा का बोध होता 


है। इसीलिये विश्वादि तीन पादों में पादशब्द करणरूप से, अर्थात. 
| अनेन इति पादः इस प्रकार विग्रह करने पर पाद शब्द बनता 
। ऐसे पाद शब्दको करण वाच्य ओरूरीय आत्मा में पद्यते रास्यते 


' इति पादः, इस व्युत्पत्ति से पाद शब्द कम वाच्य प्रयुक्त हुआ ` ॥२॥ 


१२ माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


“कथं चतुष्पात्वमिल्याह--” शि 

जागरितं स्थानमस्येति जाग रितस्थानः । बहिष्प्रज्ञ: स्वात्मव्यति- 
रिक्त विषये प्रज्ञा यस्य स बहिष्णज्ञो 'बहिर्विषयेव. प्रज्ञाउविद्याकृता- 
ऽवभासत इत्यथः । तथा सप्ताज्ञान्यस्य “तस्य ह वा एतस्या55त्मनो 
वेश्‍वानरस्य मूर्धेब सुतेजाश्वछुर्विशवरूपः प्राणः पथग्वत्मात्मा सन्देहो 
बहुलो बस्तिरेव रयिः प्रथिव्येव पादौ” ( छा० ५१८२) इति 
अभिद्दोत्रकल्पनाशेषत्वेन!55हवनीयो5'झरस्य मुखत्वेनोक्त इर्येव 
संप्ताज्ञानि यस्य स सप्षाङ्गः। | तथेकोनविशतिमुखान्यस्य बुद्धी न्द्रियाणि 
करमेन्द्रियाण च दश वायवञ्च प्राणादयः पञ्च मनो वुद्धिरहंकार- 
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निरवयव आत्मा में चार पाद किसमप्रकार हो सकते हैं | इसका 
उत्तर्‌ सन्त्र में दिया गया है। 
जाग्रदवस्था जिसका उपलब्धि स्थान है, उसे जागरित स्थान 
कहते हैं, अपने से भिन्न बाह्य विषयों में. जिसकी प्रज्ञा हो, उसे 
बहिष्प्रज्ञ कहते हे । अर्थात्‌ जो मानो अविद्याकृत बाह्य विषयों से 
सम्बन्ध रखने वाली वुद्धि वाला प्रतीत होता है, बेसे ही सात उसके | 
अंग हैं, “उस इस वैश्वानर आत्मा का दुलोक' शिर हे । अत्यन्त | 
तेजस्वी ससाने उसका नेत्र हे । विश्वरूपः वायु उसका प्राण है । आकरि 
उसका धड़ है। अन्नका कारण जल ही मूत्र स्थान है और प्रथिवी / 
उसके पेर है” इस श्रुति में अरिनहोत्र कल्पना के शेप रूप से आहव- | 
नीय अग्नि इसका मुख रूप से बतलाया गया है-। इस प्रकार : 
सात अंग जिसके हैं, उस वेश्वानर आत्मा को सप्तांग कहते हैं । एवं 
उन्नीस उसके मुख हैं, अर्थात्‌ ज्ञानेन्द्रियाँ और कर्मन्द्रियाँ ये मिलकर 
दुस, प्राणापानादि पाँच आध्यात्मिक वायु प्राण हैं तथा सन।बुद्धि 
अहंकार और चित्त, ये जिसके मुख के समान 'बाह्यविषयो के उपः . 
लब्धि के साधन है । इसीलिये इसे उन्नीस मुख बाला कहा गया है।, . 
ऐसे विशेषण से विशिष्ट वह वैश्वानर आत्मा पूर्वोक्त साधनों से 


अ काक 


| 
| 
| 
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[ सानुवादशाङ्कुरभाष्ययुता १३ 


 श्ित्तसिति मुखानीव सुखानि तान्युपलव्धिद्ठाराणीत्य्थः। स एवं- 
विशिष्टो वेश्वानरों यथोक्ते्ठोरेः शाव्दादीन्स्थूलान्विषयान्भुङ कत इति 
स्थूलभुक्‌ । बिश्वेपां नराणामनेकधा नयनात्‌ बेश्वानरः। ( यद्वा 
विश्वश्वासी नरश्चेति विश्वानरो) विश्वानर एव वा वेश्वानरः । 
सर्वपिणडात्मानन्यस्वात्स प्रथमः पाद: । एतत्पूचकत्वादुत्तरपादाधि- 
गमस्य प्राथम्यसस्य। 

'कथसयसात्मा ब्रह्मेति परत्यगात्मनोऽस्य चतुष्पात्त्वे. प्रकृते 
शुलोकादीनां सूर्घायङ्गत्वसिति। नेप दोषः। सवस्य प्रपञ्चस्य 
साचिदै विकस्यामेनाऽऽत्मनश्चतुष्पात्वस्य विवक्षितत्वात्‌ । 

एवं च सति सब्रपश्नोपशमेऽष्ठं तसिडि : । सवं भूतस्थश्चाऽऽस्मैको 
इष्टः स्यात्‌। सबभूतानि चाऽऽत्मनि। यस्तु सर्वाणि भूतानीत्यादि- 








शब्दादि स्थूल विषयों का भोग यानी अनुभव करता है। इसीलिये 
वह स्थूल-भुक कहा गया है। सम्पूणं नरोंको अनेक प्रकार की 
योनियो में ले जाने के कारण यह वैश्वानर कहा गया है। अथवा 
वह सभी नरो से तादात्म्य भाव रखता हुआ सबनरस्व॒रूप है, 
इसलिये विश्वानर हैऔर स्वाथे में तद्धित अण प्रत्यय कर देने पर 
विश्वानर ही वैश्वानर है | सभी देहों से अभिन्न होने के कारण बहू 
आत्मा का पहला पाद है । इसके बाद ही तैजस आदि आगे के पादो 
का बोध हो सकता है । अतः यह पादों में प्रथम साना गया है । 
“वृदे; ~““अयसात्मा त्रम” इस श्रुति में इस प्रत्यगात्मा के चार 
पाद बतलाने का प्रसंग था, फिर भला इस आत्मा के चतुष्पाद प्रसंग 
में द्यलोकादिको इसके मृधोदि अंगरूप से कैसे बतलाने लग राये ! 
“स०:--यह दोष नहीं है। अधिदैव के सहित सम्पूण प्रपंच 45 
चतुष्पातत्व का बतलाना इसी आत्मा के द्वारा अभीष्ट है! ऐसा होने 
पर ही सम्पूर्ण प्रपंच के उपशम हो जाने पर अडत तत्त्व का 
निश्चय हो सकता है। सम्पूर्ण भूतो में स्थित आत्मा: एक हे क 
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ऋत्यथ: उपसंद्तश्चेचं स्यात्‌। अन्यथा हि स्वदेहपरिच्छिन्न एव 
प्रत्यगात्मा सांख्यादिभिरिव दष्टः स्यात्तथा च सत्यद्वतमिति 
श्रत्तक्षतो विशेपो न स्यात्‌। सांख्यादिदशानेनाविशेषात्‌। 
इष्यते च स्वोपनिषदां सवास्मैक्यप्रतिपादकत्वम्‌। अतो युक्त- 
भेवास्याऽऽध्यास्मिकस्य पिण्डात्मनो द्य लोकाद्यङ्गस्वेन विराडात्मनाऽऽ- 
घिदेविकेनेकत्दम भिप्रेत्य सप्ताज्वत्ववचनम्‌ | “मूर्धा ते व्यपतिष्यत्‌? 

( छा० ५१२२ ) इत्यादिलिद्वद्शनाश्व । - 
:__ विराजैकत्वसुपलक्षणाथ हिरिर्यगभभोव्याकृतात्मनो उक्तं 
_ चैतन्सघुव्राह्माणे--“यञ्चायमस्याँ . प्रथिव्यां तेजोमयोऽसतमयः पुरुषो 


आत्मा में सम्पूणं भूत स्थित हैं । इस प्रकार देखना ही अट्ठ त निश्चय, 
१ हे।-ऐसा करने पर ही “जो सभी भूतां को आत्मा में देखता है” 
इत्यादि श्रतियो के अथ का उपसंहार हो सकेगा, अन्यथा जैसे 
अंपने देह से परिच्छिन्न प्रत्यगात्मा को सांख्यशाख्न वालों ने देखा" 
है वैसे ही यहाँ पर भी देखा जायेगा। फ़िर तो “अहेत हे? इस 
| प्रति प्रतिपादित विशेष अथ की सिद्धि न हो सकेगी, क्योंकि 
१ सांख्यादि दशनों की अपेक्षा इसमें विशेषता कुछ भी नहीं 
\ रह जायगी । 
किन्तु सम्पूणं उपनिषदों को सर्वात्मैकत्त्व बतलाना ही इष्ट है । 
अतः इस आध्यात्मिक पिण्ड रूपमें द्युलोकादिको अंग रूप से 
बतलाना एवं आधिद्‌ विक विराडात्मा के साथ इसका अभेद बतलाये 
जाने के अभिप्राय से इस चतुष्पाद आत्मा में सप्तांगत्त्व बतलाना 
उचित ही है। अध्यात्म और अधिदेच के अभेद्प्रमाण में “तेरा शिर 
गिर जाता, यदि तू मेरे पास नहीं आता” इत्यादि श्रौतलिंग भी 
देखा जाता है। | 
यहाँ पर जो विराडू के साथ विश्व का एकत्त्व बतलाया गया है, 
बढ़ ह्रिण्यगभ का तेजस के के साथ और अन्तर्यामी का प्राज्ञ के 
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' स्वभस्थानोउन्तःप्रजञ सप्ताङ्ग एकोनविशतिशुखः 
' प्रविविक्तशुक्तजसो डितीयः पादः ॥४॥ 


। [जिसका अभिव्यक्िस्थान स्वप्न है, जो केवल मनरूपी अन्तः 
` घन्ञ चाला हे एवं पूबेवव सात अङ्गां बाला, उन्नीस मुखवाला और 
| सूक्ष्म विषयों को भोगने बाला है। ऐसा तैजस ही आत्मा का दूसरा 
' पाद्‌ हे ॥ २॥ | - 
१ यञ्चायसध्यात्मम ( इ० ९५१.) इत्यादि । सुपुप्ताव्याकृतयोस्त्वेकत्वं 
। सिद्धमेच। निदिशेषत्वात । एवं च सत्येतत्सिद्ध भविष्यति सवड तो-. 
7 पशमे चाह तमिति ॥३॥ 
॥ स्वप्न स्थानमस्य तेजसस्येति स्वप्रस्थानः। जाग्मसप्रज्ञाऽनेकसाधना 
| चहिर्विषयेवावमासमाना मनःस्पन्दनमात्रा सती तथाभूतं संस्कारं 
` मनस्याधत्ते । तन्मनस्था संस्कृत चित्रित इब पटो बाह्यसाधनानपेक्ष- 
| साथ एकत्व का उपलक्षण हे । मघु-त्राह्मण में भी ऐसा कहा गया है । 
“यह जो परथिवी में तेजोमय अस्तमय पुरुष है तथा यह जो अध्यात्म 
' पुरुष है ये दोनों एक हे” इत्यादि सुषुप्त और अव्याकृत का अभेद तो. 
| सब अनुभवसिद्ध ही है, क्योंकि दोनों में कोई विशेषता नहीं । | 
' इस प्रकार सम्पूण होत के उपशम हो जाने पर अद्र त ही शेष रहता ' 
। हे, यह बात सिद्ध हो जाती है ॥१॥ | ब 
12 आत्मा का द्वितीय पाद वड 
| स तैजस का उपलब्धि स्थान स्वप्न है, इसीलिये यह स्वप्न 
स्थान वाला कहा गया है । जाग्रत्‌ काल से अज्ञा अनेक साधनों वाली | 
` _मनः-स्पन्दून होती हुई भी बाह्य-विषयों से सम्बद्ध हुई सी प्रतीत | 
' होती है और बह उसी प्रकार के संस्कार को मन में डालती भी है। | 
. उन संस्कारों से युक्त हुआ वह मन चित्रित पट के समान है । | ह | 
| बाह्य साधनों की कुछ भी अपेक्षा न कर अविद्या, काम और कम से : 


| 
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सविद्याकामकससिः मेयमाणं. जाम्रदवभासते । तथा चोक्तम्‌ । 
“अस्य लोकस्य सर्वावतो मात्रामपादायेत्यादि” ( बृ० ४।३।६ ) इति । ` 
तथा “परे देवे. मनस्येकी भवति?.( प्र० ४२ ) `इति स्तुत्य “अत्रैष ` 
देवः स्वप्ने महिमानमदुसवति” ( प्र० ४५ ) इत्याथदणे । इन्द्रिया- 
पेक्तयाऽन्तःस्थत्बान्मनसस्तद्वासनारूपा च स्वप्ने प्रज्ञा यस्येत्यन्तः-' 
अज्ञ:। विषयशुन्ययां प्रज्ञायां केवलप्रकाशस्वरूपायां विषयित्वेन | 
भवतीति तैजसः । विश्वस्य सघिषयत्वेन प्रज्ञायाः स्थूलाया भोज्यत्वम्‌ । ' 
इह पुनः केवला वासनामात्रा प्रज्ञा भोज्येति प्रविचिक्तो भोग इति । 
समानमन्यत्‌ । द्वितीयः पादस्तेजस: ॥|४॥ । 


अ रित हुआ जाग्रत के समान भासता है। बैसे ही कहा भी हे कि ' 
“सब साधन युक्त इस लोक के चासना को लेकर ( वासना प्रधान | 

' स्वप्न का अनुभव करता )” तथा “इन्द्रियां से उत्कृष्ट भाव वाले. | 
सन में सभी इन्त्रियाँ एकीभूत हो जाती हैं? ( प्र ४२) इस अकार 
आरम्भ कर “इस स्वप्नावस्थामें स्वयंप्रकाश स्वप्नद्रष्टा अपनी विभूति 

का अनुभव करता है? इत्यादि आथवंण श्रुति में भी कहा गया।. 
) ' बाह्य इन्द्रियों की अपेक्षा सन के अन्तःस्थित होने के कारण स्वप्ना- 

' वस्था में जिसकी वासना स्वरूपा अन्तःपरज्ञा मानी गयी है इसींलिए | 
' उस तैजस को अन्तःप्रज्ञ कहा गया है। विषय शून्य के प्रकारा | 
1 स्वरूप प्रज्ञा में विषयी यानी अनुभव करने घाला होने से यह तैजस ' 
५ कहा गया है। वाह्य विषय वाला होने से जाग्रत्‌ काल में विश्व का | 
¦ भोज्य स्थूल प्रज्ञा है अर्थात्‌ जिस वासनामयी अज्ञा में स्थूल विषय | 
| हो उस प्रज्ञा को ही स्थूल कहते हैं । विश्वात्मा का भोज्य वही है । | 
ह किन्तु यहाँ पर स्वप्नावस्था में तो केवल वासनामयी प्रज्ञा भोज्य है | 
| इसीलिये तैजस का भोग सूम माना गया है। तात्पर्य यह कि: 
ओज्यत्त्व दोनों अवस्था मे समान रहने पर भी एक में स्थूल विषय 

| है दूसरे में विषय संस्पश से शून्य बासना मात्र प्रज्ञा ही भोग है | 


| 





| ४० तारा 
सानुवादशाद्रसाष्ययुता ? उत्दू प्लान Gl 


यत्र सु्ो न कंचन कामं कामयते नःकंचन 
स्वम पश्यति तत्सुषु्स्‌। सुषुप्तस्थान पकी भूतः 
प्रज्ञान एवाऽऽनन्दमयो द्यानन्दमुक्चेतोमुख; 
प्राज्ञस्तृतीयः पादः ॥५॥ Es 


` _[ जिस स्थान या काल में सोया हुआ पुरुष न तो किसी विषय 
भोग की कामना करता है और न किसी स्वप्न को ही देखता है, उंसे 
ही सुषुप्ति कहते हैँ । वह सुपुसि ही जिसका स्थानं है तथा जों एकीभूत 
हो उत्कृष्ट ज्ञान स्वरूप होता हुआ ही आनन्दमय है और आनन्द का 
सोक्ता तथा चेतनारूप सुखबाला है । वही प्राज्ञ का तीसरा 
पाद है ॥ ५ ॥ ] ॒ ल 


रोनादशेनबृत्त्योस्तत्त्वाप्रबोधलच्तण्स्य स्वापस्य तुल्यस्वात्सु- 
पुपिग्रहणाथ यत्र सुप्त इत्यादि -विशेषणम । अथवा त्रिष्वपि स्थानेषु _ 
तत्त्वाप्रतिबोधलज्ञणः 'स्वापो5विशिष्ट इति पूर्वाभ्याँ सुपुप्त विस | 


¦ इसीलिये इसे सछम विषय का भोक्ता माना है । सात अंग, उन्नीस 
' . ख विश्वात्मा के समान तैजस का भी समान माना गया है । इस 
अकार यह तैजस आत्मा का द्वितीय पाद्‌ है ॥४॥ 
आत्मा का तृतीय पाद 

_ तत्त्वज्ञानाभाव को सुपुप्ति कहते हें । ऐसी सुषुप्ति जाग्रत और | 
स्वप्न में समान ही है। फिर भी स्थूलविषय का दशन जाप्रतमें | 
होता हे और स्वप्न में स्थूलविषय का दशन नहीं होता । इन दोनों : 
से प्रथक्‌ सुषुप्ति को बतलाने फे लिये “यत्र सुप्तः” इत्यादि विशेषण 
सुषुप्ति के लिये दिये गये हैँ । अथवा याँ समझो क्रिः तत्त्व का अबोधः 

तो तीनों: अवस्थाओं में समान ही होता है | “अतः जाम्रदादि 7 
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जते ।.. यत्र यस्मिन्स्थानेःकाले वा सुप्तो. न कंचन स्वप्न पश्यति न 
कचन.कासं- कामयते.।. न. हि सुषुप्त पूवयोरिवान्यथाग्रहणलक्षणं 


स्वप्रदशेनं कामो वा कश्चन विद्यते ।  तदू एतत्सुपुप्तं स्थानमस्येति ` 


सुंबुप्तस्थान: । -स्थानद्रयप्रविसक्त मनःस्पन्दित छ वजातम्‌। तथा 
रूपापरित्यागेनांविवेकापन्न नेशतमोग्रस्तमिवाह सप्रपंचकमेकीभूत- 
मित्युच्यते । अत एव स्वप्नजाम्रन्मनःस्पन्दनानि. प्रज्ञानानि ..घनी- 


MARR} / “५ 30 BR A 
अवस्थाओं में अज्ञान रूप निद्रा समान है। फिर भी पहले की दों 


अवस्थाओं से सुषुप्ति का विभाग करते & । 
जिस समयओ स्थान में सोया हुआ पुरुष न कोई स्वप्न देखता 


हे और न. किसी भोग को ही चाहता है, क्योंकि पहले की दो 
अवस्थाओं के समान इस सुषुप्तावस्था में अन्यथा ग्रहण रूप स्वप्न 


और कोई. कामना-विषय भोग नहीं हे । वह यह सुषुप्त-स्थानं इस. 


प्रज्ञात्मा का है इसलिये यह सुषुप्त स्थान वाला कहा गया है । दोनों 
स्थानों में विभाग वाला मनःस्फुरण से उत्पन्न होत प्रपञ्च रहते हैं 
चे सम्पूणं इ तजात सुषुप्ति में वेसे ही एकीभूत हो जाते हें जैसे रात्रि 


के अन्धकार से दिन आच्छादित हो जाता है। जिस प्रकार दिन के- 


समस्त पदाथ अपना रूप त्यागे बिना ही रात्रि के अन्धकार में 
एकीभूत हुए से दीखते हैं वैसे ही मनःस्फुरण से उत्पन्न जाम्रत्‌ स्वप्न 
के सभी द तप्रपंच अपने कारण अज्ञान में लीन हो जाते हें । इसी लिये 
इन्हें एकीभूत होना कहा गयां हे। अतएव स्वप्न ओर जाग्रत्‌ के ये 
भनःस्फुरण रूप प्रज्ञान जब घनीभूत जेसे हो जाते है, तो; यह 
अवस्था अविवेकरूप होने के कारण प्रज्ञानघन शब्द से कही जाती 
है। यथा-रात्रि के समय रात्रि के अन्धकार के कारण दिन: में 
प्रथक-प्रथक दीखने वाले सभी पदाय अविभक्त. हुए घनीभूत से 
अतीत होते हें । वैसे ही यह प्रज्ञानबन भी हे । मन्त्र में आये इए 


हव? शब्द का अथे यह है कि प्रज्ञान को छोड़कर अन्य वस्तु वहाँ 


हक MC >- ऑर कक... > ला -7-7:>-/,>2%, हन ळक 
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भूतानीबं सेयमवस्था$विषेकरूपत्वात्मज्ञानचन उच्यते 1ज्यधा?रात्र 
नेशेन तमसाऽविभज्यमानं सव घनमिव _तद्वअज्ञानघन,-_एव । 
एतशव्दान्न जात्यन्तरं प्रज्ञानव्यतिरेकेणास्तीत्यथः१:/मनसो ¦ बिषय- 
'विषय्याकारस्पन्द नायासदु;खाआवादानन्दमयः आनन्दप्रायौः .ना55- 
नन्द्‌ एव । अनास्यन्तिकत्वात्‌। यथा लोके निरायासस्थितंः सुख्यॉ- 
नन्दभुगुच्यते । अत्यन्तानायासरूपा हीयं स्थितिरनेनानुभूयत इत्या- 
नन्दभुक्‌ । “एषोऽस्य परम आनन्दः बृ० ४।३।३२? इति श्रतेः 
स्वप्नादिप्रतिबोधं चेतः प्रतिद्टारीभूतस्वाच्चे तोयुखः। बोधंलक्षणं वा 
चेतो । दवारं सुखमस्य स्वप्नांद्यागसनं प्रतीतिः | चेतोमुखः भूतभविष्य 


कुछ. भी प्रतीत नहीं होती। अन्य:अवस्थाओं में :विषय-विषयी ” 
आकाररूप से मन का स्पन्दन हो रहा था। इसीलिये उसःआयांस'से 
दुःख भी वहाँ प्रतीत होता था, अब इसे सुषुप्तावस्था में उक्त: आया- 
सरूप दुःख का अभाव हो जाने के कारण यह आनन्दमय अर्थात. 
` प्रचुर आनन्द वाला हो गया है, “आनन्द मात्र नहीं है, क्‍योंकि यह 
आनन्द आत्यन्तिक नहीं है। जैसे लोक में आयासरहित बेठा हुआ | 
पुरुष सुखी और आनन्दभुक्‌ कहा जाता है। बेसें ही यह सुषुप्तिकी . 
स्थिति. भी अत्यन्त आयास शून्य है। उस समय जीव इस स्थितिका | 
अनुभव . करता है इसीलिये इसे आनन्द भुक कहा गया है। “येह 
स्वरूपानुभव आनन्द इसका उत्कृष्ट है. ।7 ऐसा श्रुतिः भी कहं रही हे । 
स्वप्नादि अवस्था के ज्ञानरूप चेतना के लिये यह हार हे । इसील्यि 
इसे चेतोमुखकहा गया है अथवा स्वप्नादि प्राप्ति के-+लये-बोध स्वरूप 
चेतन ही इसका द्वार .यानी मुख माना गया है अतः इसे 'चेतोसुख 
कहा गया है। भूत एवं भविष्यत्‌ का ज्ञात्व, .किंबहुना -सम्पूण 
विषयों का ज्ञातृत्व भी इसी में तो है, क्योंकि कारणरूप से. सारा 
ज्ञान इस प्रज्ञात्मा में स्थित रहता है। इसीलिये इसे. प्राज्ञ कहा गया 

है। यद्यपि सुषुप्त में सम्पूणं विशेष विज्ञान का अभाव है तथापि 
DT क्रि1 र्ला, ह APR 18012 
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00 मण्ड्क्योपनिषद्‌ ` 
एष सर्वेश्वर एष सर्वज्ञ एपोउन्तयम्यिष - 
योनिः सर्जस्य प्रभवाप्ययो हि सूतानाम्‌ ॥६॥ 


.- ॒[ यह प्राज्ञ आत्माःसबका शासक इश्वर है। यह सवज्ञ, यही 
'अन्त्यामी और सम्पूर्ण प्राणियों के उत्पत्ति तथा लय का एक मात्र 
“स्थान होने के कारण (किसी न किसी प्रकार से) वह सबका कारण 
'भी है॥क्ष ] ४.7 5 ५ :- वे शह फ पला तल सत | 


—् अता " न यायात 
' ज्ञातृत्वं सबविषयन्ञातस्वमस्थैवेति प्राज्ञः । सुपुप्तोडपे हि. भूतपूव 


“गत्या आज्ञ उच्यते । अथवा प्रज्ञप्तिमात्रमस्येवासाधारणं रूपमिति. 
“आज्ञः । इतरयोविशिष्टमपि . विज्ञानमस्ति सोऽयं प्राज्ञस्तृतीयः 
“पादुः ॥५॥ : 

- एष हि स्वरूपावस्थः सर्वेश्वरः साधिदैविकत्य मेदजातस्य सवस्ये- 
"शिता नेतस्माच्जातयन्तरमूतोऽन्येषामव। “भ्राणबन्धन हि सोस्य नैतस्माच्जात्यन्तरभूतोऽन्येषामव । “प्राणबन्धनं हि सोम्य 
' जाग्रत्‌. एवं स्वप्न में इंसी का ज्ञादृत्व तो था ।. इसीलिये यह. सूत 
«पूर्वगति से प्राज्ञ कहा गया है.। इस प्रकार प्राज्ञ शब्द का .मुख्याथ 
" सुषुप्तात्मा में घटता नहीं । -अतः “अथवा? शब्द से भाष्यकार कहते 
` हे । अथवा केवल प्रज्ञप्रि मात्र इसी का असाधारण रूप दै। “कष्टा 
अज्ञा, अज्ञा एवं प्राज्ञ” इस व्युत्पत्ति से. रज्ञ शब्द का मुख्य अथ 
इसमें घंट जाता है । अन्य दो अव॒स्थाओं में विषयविशेष विज्ञान ही 
-होता है । अतः बह यह सुषुप्त आत्मा प्राज्ञ ही तीसरा पाद है ॥श॥ 
| प्राशकी सब कारगता |. | 
` “पने स्वरूप में स्थित यह प्राझ ही अधिदेव के संहित सम्पूण 
'क्षैत प्रपञ्च का शासक होने से सर्वेश्वर है । अन्य सतावलम्बियाँ को 
तरह इस प्राज्ञ से भिन्न शासक ईश्वर को वेदान्त सिद्धान्त में नदी 
माना जाता है, क्‍योंकि; वेदान्त सिद्धान्त में न्याय के जैसे तटस्थ 





0000 





सानुवादशा ङ्कर्ाष्ययुता २१ 


. त्रेते श्लोका भवन्ति. 
: ( अथ यौडपादीग्रकारिकाः ). ¦ | 
: ` चहिष्प्ररो विश्वविश्वो ह्यन्तःपरजञस्तु तेजस ।- 
घनभ्ररास्तथा प्रास एक एंव त्रिघा स्मृतः ॥१॥। .. 
` [ कारिकाथ :-्यापक विश्व बहिष्यज्ञ है, तैजस अन्त:पज्ञ है. 
तथा माज्ञास्मा ज्ञानघन है ।. इस प्रकार एक ही आत्मा. तीन तरह. 
से कहा गया है ॥१॥ ] | eS 
मनः छा० ६।८।२” इति श्रुते:। अयमेव हि सवस्य सकभेदावस्श्ो. 
ज्ञातेत्येष सवज्ञ एपोऽन्तयाम्यन्तरनुप्रचिश्य सर्चेषां भूतानां नियन्ताऽ- 
प्येष एव । अतएव यथोक्तं समे जगस्प्रसूयत इत्येष योनिः सवंस्यः।.. 
यत एवं प्रभवश्चाप्ययश्च प्रभवाप्ययौ हि भूतानामेष एव ॥ ६ 


` झत्रेतस्मिन्यथोक्तेञ्ये एते छोका भवन्ति। ` 


इश्वर नहीं साना गया है। इस विषय में डे सोम्य ! यहः सन 


(उपाधिबाला जीव) प्राणनांसक ब्रह्मरूपं बन्धनचाला है? यह श्रुति भी - 
प्रमाण है। सम्पूर्ण भेद प्रचन में स्थित हुआ यह प्राज्ञ ही सबका. “ 
ज्ञाता है, इसीलिये यह सवज्ञ है और यही समस्त ग्राशियों-के भीतर 
प्रवेशकर नियमन करता हुआ अन्तर्यामीरूप नियन्ता भी है। अतएव ` 
पूर्वोक्त भेदवाला सम्पूण जगत्‌ इसी से उत्पन्न होता है। इसीलिए 
यह. सबका कारण भी है जिससे सबका प्रभव और प्रलय होता है। 
इसी लिये सम्पूणं भूतो कां प्रभाव और अप्ययं ( विलय स्थान ) भी 
यह प्राज्ञ ही हैती छ ३ ऱ्य, 

मोगा .-- आत्मा के.तीनन मेद.  .:. ` कक 
नह बिदा पर, इस पूर्वोक्त अथं में आंचाय गौडपाद के श्लोक हैँ? | 
ब/दृष्प्रश्ञ इत्यादिः लान ppp. eS ही / 





| 
है 
। 


श्र .... :_माग्ड्योपनिषद - ˆ 


दक्षिणाचिप्ठुखे-;बिश्वो  मनस्यन्तस्तु ` तैजसः । 
आकाशे च हृदि प्राज्ञत्रिधा देहे व्यवस्थितः ॥२॥ 
[ विश्वात्मा :दक्षिंणनेत्रः रूप स्थान में रहता है, तैजस भन के 


' भीतर रहता है, माइ-हृदयाकासःमें रहता दे (ये तीनों ही विश्वादि 


| स्पसेव्यवस्थितहे॥र॥] ` _ 





च्छ „ 


के>उपलव्थि स्थान हैं । ) इस प्रकार एक ही आत्मा शरीर में तीन 








_ बहिष्मज्ञ इति। पयायेण त्रिस्थानत्वारसोऽहमिति स्मृत्या अति 
संश्रानाच्च:स्थानत्रग्रन्यतिरिकः त्वमेकत्वं शुदधत्वमसङ्गत्वं च सिद्ध, 
_ 'मित्यभिभ्राय:। महामत्स्यादिदशान्तशरुते:॥१॥ , . 
“ -जागरितावस्थायामेवं विश्वादीनां त्रयाणामनुभवप्रदरानार्थोऽयं ` 
शलॉकः-दक्षिणाचीति। दक्षिणमेव सुखं तस्मिन्माधान्येन दष्टा 
स्थूलानां विश्वोञ्तुभूयते। “इन्धो ह चै नामैष योऽयं दचिणेञ्च- 


पहले सोया और स्वप्न देखा, ऐसी प्रत्यभिज्ञा एवं प्रतिसंघान होने 
से-यही मानता पड़ेगा. कि .आत्मा-तीनों स्थानों से - भिन्न एक शुद्ध: 
ओर असंग है ।. जैसे किसी.नदी में रहने वाला बंलवात्‌ मत्स्य नदी 
के अबल्न वेग से विचलित न .होता हुआ नदी के दोनों - तटा पर 
` संचरण करता है ।.अतःवह दोनों तटो से सवथा भिन्न है । वैसे ही 
यह आत्मा क्रमशः तीनों स्थानं में आता जातां रहता है । : अतः वह 
स्थानत्रय-से भिन्नः एक. असंग और शुद्ध है। ऐसी बृद्ददारण्यक 
उपनिषद्‌ की महामत्स्य वाली दृष्टान्त श्रुति बतलाती हे॥१॥ 7? 
: विज्वादि के स्थान म 
जाम्रदादि अवस्था में क्रमशः संचरणं करने वाले विश्वादि 
तीनों को जाग्रत में ही अलुभव कराने के लिये यह श्लोक है, दिक्षिन 


णाक्षि इत्यादि’। दाहिना नेत्र ही जिसका उपलब्धि हार है, ऐसे 


क्रमशः जाम्रदादि तीन स्थान में स्थित होने से और में वही हूं जो . 





सानुवादशाङ्करमाष्ययुता ` २३: 


न्पुरुषः वृ० ४।२।२” इति श्रतेः । इन्धो दीप्तिगुणो वैश्वानरः आदि- 
त्यान्तगेतो वेराज आत्मा चछुंषि च द्रष्टैकः । नन्वन्यो,हिरिण्यगसं;: 
क्षेत्रज्ञो दक्षिणे$क्षि(क्त)ण्यंदणोनियन्ता द्रष्टा चान्यो देहस्वामी ।.न:।: 
स्वतो. भेदानंभ्युपगमामः।. “एको देवः सवभूतेषु. गूढः? ` इतिः श्रतेः: 
( शवेता० 1६1११ ) fi कड़े ( 9४ जे ) ४ ह 
क्षेत्रज्ञं चापि मां बिद्धि सवक्ेत्रेपे भारत। गी०;१३।२ ` . .- 
अविभक्तं च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ ॥ इति स्मरतेः गी० १३।१६ 
` सर्वेषु करणेष्वविशेषऽपि दक्षिणाक्षि ( क्ष ) ण्युपलव्धिपाटचद्‌ः 
शनात्तत्र विशेषेण निर्देशो वश्वस्य। दाक्षणाक्षिगतो रूप दृष्टा निमी 
लिताच्षस्तदेव स्मरन्मनस्यन्तः स्वप्न इव तदेव चासनारूपाभिव्यक्तं ˆ 


९ 
1 > ~ नो » ds न्ट 


जाम्रत्‌ में प्रधान रूप से स्थूल पदार्थों का द्रष्टा विश्वात्मा दक्षिण नेन्न : 


में ही अनुभव होता है। “यह पुरुष जो दक्षिण नेत्र में स्थित है : 
निश्चय ही बह इन्ध नाम वाला है” ऐसी श्रृति है । प्रकाशगुण वाले - 
वैश्वानर को इन्ध कहा गया है। आदित्य के भीतर विराड सण्डल' 
में रहने वाला आत्मा ओर नेत्र सें स्थित द्रष्टा आत्मा एक ही है। _ . 
पूचपच्त-हिरण्यगभ ससट्टिसूदमप्रपंचाभिमानी सूय॑मण्डलंस्थ 
भिन्न है ओर दक्षिणनेत्र में स्थित देहनियन्ता साक्षी शरीराभिमानी - 
भिन्न. ही है। ऐसी परिस्थिति में दोनों कीः एकता कैसे बतला 
रद्द हो ९ ॥ » ७ ० 


सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि उनका.भेद स्वरूप से ` 


: नहीं मात्ता गया है । उनके दोनों का भेद तो औपाधिक है । इसीलिये. 


“सम्पूणं प्राणियों में एक ही परमात्म देव समष्टि-व्यष्टि रूप से छिपा 
हुआ है” ऐसी श्रुति हे तथा “हे अजुन ! सम्पूण शरीरों में क्षेत्रज्ञ 
आत्मा तो मुझे ही जान। वास्तव में में अविभक्त होता. हुआ भी . 
सम्पूण भूतो. में विभक्त के समान ही स्थित हूं” इत्यादि स्मृति भी 
कहती है। अतः जीव-ईश्वर का एकत्त्व श्रतिःस्मृति.से सिद्ध है। 
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| पश्यति। यथाञ्त्र तथा स्वप्ने । अतो भनस्यन्तस्तु तेजसोऽपि विश्व; 
एव आकाशे च२हृदिस्मरणाख्यव्यापारोपरमे प्राज्ञ एकीभूतो घनप्रज्ञ; 


| तदभावे हृद्येवाविशेषेण प्राणात्मनाऽचस्थानम्‌। “प्राणो हये चेतान्सवा- 
। न्संबुङक्त ” ( छा० ४।३।३ ) इति श्रृतेः । १३ 


| 

| 

| 

| 

७ 

। एव भवति । सनोव्यापाराभावात्‌। दश नस्मरणे एव हिमनःस्पन्दिते: 
! 

। 


तैजसो हिरण्यंगर्भा मनःस्थत्वात “लिङ्गः मनः ( बृ० ४४६). 


| सम्पूर्ण इन्द्रियों में .समान.रूप से स्थित होता हुआ दक्षिण नेत्र में 
' उसकी उपलब्धि स्पष्ट रूप से देखी जाती है.। अतएव दक्षिण नेत्रमें 


' ही विश्वका निर्देश .विशेष.रूप से किया गया है। दक्षिण नेत्र में 
: स्थित. जीवात्मा रूप को देख पुनः नेत्र बन्द कर मन में उसी का _ 
स्मरण करता हुआ वासना रूप से अभिव्यक्त उसी पदाथ को स्वप्न: 


' ची माँति देखता हे1 जैसे जाप्रदवस्था में होता हे वेसे दी स्वप्न में 
. भो होता हे । इन दोनों में. कोई भेद न होने के कारण यह जाप्रदू 


में स्वप्न ही तो है । अतः स्थानद्वय में द्रष्टाभेद को शंका न रह जाने 


के कारण सन के भीतर स्थित तैजस भी विश्व ही है। 

‡ यैसे ही स्मरणरूप व्यापार के हट जाने पर हृदयाकाश में स्थित 
प्राज्ञ, एकीमूत और घन/अज्ञा वाला है। अर्थात्‌ उस समय विशेष 
४ ` विज्ञान नहीं रहा, क्योंकि मनोव्यापार का अभाव हो गया है। 





. दर्शन और स्मरण मन के स्फुरण ही हैं। उसके हट जाने पर उसे? 


 हृद्यकाश”मे सिवरोष प्राण रूप से स्थित होना माना गया:है,.यह 


' मानो. जामद में सुषुप्ति है। “यह. आध्यात्मिक वायु प्रसिद्ध प्राण” 
. बागादिःमराणों को व्थपने में लीन करः लेता है” इस श्रुति से /मन में 
स्थित होने सें तैजस हिर्ण्यंगभ स्वरूप है। “सत्रह अवयवः वाला: 


हे 
है 
5 
h & 


लिंग शारीर रूप मन है?1 “यह हिरए्यगभेःरूप पुरुष. सनोमय' है? 


| 
+ 
| 
हु 


क्र SARS Sr कछ he 
॥: क 


इत्यादि तियं सेमी हिरण्यगम और तैजस का अभेद सिद्ध दोताहे 1 
` ; पूर्वपन्न-सुप्नुप्तावस्था में प्राण तो नाम-रूप के कारण; विशेषत 


~ 


> 
७ SASS, , ~ लन 
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“नोमयोऽयं पुरुषः? (वृ ५६१) इत्यादि भ्रुतिभ्य: | ननु व्याकृतः 
प्राणः सुषुप्ते. तदात्मकानि करणानि भवन्ति कथमठ्याकृतता । नेष' 
दोष: । अव्याकृतस्य देशकालविशेषाभावात्‌ । ह्य क अकळ 

यद्यपि: प्राणाभिमाने सति. उयाकृततैव प्राणस्य . तुथ!5पि पिण्ड-, 
परिच्छिज्ञविशेषाभिमांनविरोधः प्राणे. भवतीत्यव्याकृत एव. प्राणः 
सुषुप्ते परिच्छिन्नामिसानबताम्‌। यथा प्राणलये परिच्छिन्नाभिसा- 
निनां ग्राणोऽव्याृतस्तथाः- म्राणाभिमानिनोऽप्यविशेषापत्तावव्याङ्क' 
तता समानाः प्रसवबीजात्मकत्वं च तदध्यक्तश्चेकोऽव्याङृतावस्थः। 
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भावापन्न हो रहता है तथा सभी इन्ट्रियाँ उस समय' प्राण-रूप हों: 
जाती है, फिर भला उसमें अव्याकृतरूपता कैसे कह रहे हो! | 
सि०--यह दोष नहीं है, क्‍योंकि अव्याकृतबस्तु में देश-कालादिं, 
विशेष का अभाव होता है जो दोनों ही में. समान रूप से देखा 
जाता है। यद्यपि स्वप्रकाल में प्राणाभिमान ' रहने पर. प्राण की 
व्याकृतरूपता अबश्य है; फिर. भी सुषभिकाल में पिएड-परिच्छेदः 
विशेष का अभिमान नहीं रइता। मेरे शारीर में यह प्राण चल रहा, 
है ऐसा अभिमान सुषुप्त पुरुष को प्राण के विपय -में नहीं रहता। 
अतः परिच्छिन्न देहाभिमानियाँ के लिग्रेः्मी सुषप्तावस्था में प्राण 
अंव्याकृत ही है। जैसे मर जानेपर्‌ परिच्छिन्न शरीराभिसानियों का 
प्राण अव्याकृत होकर रहता है।- वैसे ही -प्राणासिमानियाँ-के मी; 
प्राणाभिमान ` निरुद्ध हो: जाते पर प्राण 'अविशेषभाव को «प्राप.हो. 
जाता है. इसीलिये अव्याकृतरूपता सुषु पुरुष में. भी ससान ही है।; 
चैसे ही उत्पत्तिं कीः बीजरूपता भी. समान ही है - अतः. अव्याकृत 
आर सुषुप्त इन दोनों अवस्थाओं का अध्यक्ष भी..अव्याकृत्‌ अवस्था, 
को प्राप्त हुआ, एक ही चेतन है। परिच्छिन्न देदाभिमानी और, उनके 
साक्षी उपाधि-परिच्छिन्न की: एकता उसके साथ मानी-गयीः दै;। चु >. 
प्रज्ञात्मा को एकीभूत :प्रज्ञानघन इत्यादि विशेषण देता युक्तियुक्त है. (¢ | 
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। परिच्छिन्नाभिमानिनामध्यक्षाणां च तेनेकत्वमि त पूर्वोक्त विशेषण- 

। मेकीभूतः प्रज्ञानघन इत्याद्युपपन्नम्‌ । तस्मिन्बुक्तदेतुसत्वाचच । 

। कथं प्राणशव्दत्वमव्याकृतस्य | “प्राणबन्धनं हि सोम्य सनः? 

। ( छा० ६८२) इति श्रतेः। नलु तत्र “सदेव सोम्य? ( छा० ६।२।९ ) 

¦ इति प्रकृतं सद्ब्रह्म प्राणशच्दवाच्यम्‌ । नेष'दोषः। बीजात्मकत्वा- 

¦ भ्युपगमात्सतः। यद्यपि सद्ब्रह्म प्राणशाव्दवाच्य तत्र तथाऽपि जीव- 

' ्रसवबीजात्मकत्वमपरित्यज्यैव प्राणशब्द्तत्त्वं सतः सच्छन्द्वाच्यता 

| च। यदि हि निर्वीजरूपं विवक्षितं ब्रह्माभविष्यत्‌ निति नेति’ ( दृ० 

' श९२।९।४।४।१५ ) “यतो वाचो निवतन्ते’ तै० २९ “अन्यदेव तहि- 
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' इस सम्बन्ध में अध्यात्म और आधिदैव का एकत्वरूप पूर्वोक्त हेतु 
'भोविद्यमानहै) 9२ ६ वड: 
छै  पूवेपच--फैर भी अव्याकृत को प्राण शब्द से कैसे कह रहे हो ! 
` सि०- हे सौम्य ! यह ( मन ) प्राण यानी ईश्वर के ही अधीन 
/हे। द श्रुति के आधार पर हमने अव्याकृत को प्राणशब्द वाच्य 
' कहा है । | | 
| पूर्वपच्न--पर वहाँ तो “सदेव सोस्य’ इस श्रुति में ्रसंगाचुक्षार 
| सद्ब्रह्म ही प्राण वाच्य है एड 
'  सि०--यह कोई दोष नहीं है, क्‍योंकि वहाँ पर सद्र को 
' बीज रूप से स्वीकार किया है । निरुपाधिक ब्रह्म से जगत्‌ को सृष्टि 
: नहीं होती । यह ठीक है कि वहाँ प्राण शब्दवाच्य शब्द ब्रह्म ही है । 
| फिर भी जीवों की उत्पत्ति का कारण बीजरूपता ही उसमें है। उस 
' अंव्याकुत उपाधि का परित्याग किये बिना ही: उस सोपाधिक सद्‌- 
ब्रह्म में प्राण शब्द का प्रयोग है और सद्‌त्रह्वा में सतशब्दःवाच्यता 
। भी है। यदि निरुपाधिक ब्रह्म वहाँ सत्‌ शब्द से बतलाना अभीष्ट 
होता तो यह नहीं, यह नहीं? जहाँ से वाणी लौट आती है?) “बद 
' विदित बस्तु से अन्य है और अविदित वस्तु से भी ऊपर है? इत्यादि 
| 








स, 
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दितादथो अचिदित।त? ( के० १३ ) इत्यवच्यत्‌ । “न. सत्तन्नासदुच्यते’ 
( गी० १३१२.) इति स्मृते: । निर्बोजतयेव चेत्सति -लीनानां सस्प- 
ज्ञानां सुपप्रप्रलययोः पुनस्त्थानानुपपत्तिः स्यात्‌ । सुक्तांनां च पुनरु 
त्पत्तिप्रसङ्गः । बीजाभावाविशषात्‌ । 


ज्ञानदाह्यबीजाभावे च॑ ज्ञानानथक्यंप्रसङ्ग: । तस्मात्संबीजत्वा- 
भ्युपगमेनेव सतः प्राणत्वञ्यपदेशः सवश्रतिष च कारणत्वव्यपदेशः ।. 
अत एव “अक्षरात्परतः परः? मु०. २।१।२ । “सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः? 
सु० २।१।२। “यतो वांचो निवतन्ते? त० २६ "निति नेति” बृष 
प्रकार से उसे बतलाना चाहिये था। जैसा कि 'वह न सत्‌ कहा जा 
सकता है और न असत्‌ ही? इस स्मृति से शुद्ध ब्रह्म को बतलाया: 
गया है। एवं यदि वहाँ पर सत्‌ शब्द से निर्बीज रूप में ब्रह्म को 
बतलाना अभीष्ट होता तो सुषुप्ति और मरण में, सद्ब्रहझ में लीन हुए 
` सम्पूण जीवों का पुनरुत्थान सम्भव नहीं होगा और शुद्ध से पुनरू- 
त्थान मानने पर सुक्त पुरुषों के भी पुनर्जन्म का प्रसंग. आ जायेगा, 
क्योंकि शुद्धब्रह्म में लीन हुए सुषप्त पुरुष ओरं मुक्त पुरुष में बीज का 
अभाव समान ही है 

ज्ञान से दर्ध होने योग्य अनिवचनीय अज्ञान को न मान कर 
ज्ञान प्रागभाव या . मिथ्याज्ञान अज्ञान शब्द का अथ करोगे तो ज्ञान 
का उपदेश अनथक हो जायेगा । में अज्ञानी हुँ इस प्रकार साव-. 
रूप अज्ञान का प्रत्यक्ष हो रहा है । ज्ञान प्रागभावादिरूप इस उ 
को मानने पर . तो इसका प्रत्यक्ष न, हो सकेगा, बल्कि यह अनुप 
लब्धि प्रसाणगस्य होने लग जायेगा। अतः सदूत्रह्म को अज्ञान रूप 
बीज से युक्त स्वीकारं करके ही उसे सभी श्रतियाँ में प्राण रूप से 
बतलाया गया है, साथ ही साथ बीज को ही जगत्‌ का कारण कहा 
गया है। इसीलिये “वह परमात्मा अक्षर से भी. पर हे? [वह काय 
और कारण के सहित उस कल्पना का अधिष्ठान होने से अजन्मा है? 
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| 
| 
| विश्वो हि स्थूलश्ुङ्नित्यं तैजसः प्रविविक्त श्च॒क्‌ 

| झआानन्दञ्ुक्तथा  प्राशत्रिथा भोगं निबोधत ॥३॥ 
| स्थूलं तर्पयते `विश्वं ` श्रविबिक्तं ` तु. तैजसम्‌ । 

| 

| 


आनन्दश्च तथा -ग्राज्ञं त्रिघा तपिं निबोधत ॥४॥ 
[विश्वात्मा सदा स्थूल विषयों का भोक्ता है, पेजस सक्म पदाथा, 
'का भोक्ता है और प्राज्ञः आनत्द्‌:का भोग करता है। इस प्रकार 
विश्वादि का तीन तरह का भोग समझो ॥३॥ स्थूलवस्तु विश्वात्मा 
'। को तृप्त करती हे, सूच्मपदाथ तेजस को तथा आनन्द प्राज्ञ को तृप्त . 
। करता हे । इस तरह विश्वादि की तृप्ति भी तीन प्रकार की समझो |]. 
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' ४४२२९ इत्यादिना बीजत्त्वापनयनेन व्यपदेशः । तामवीजाचस्थांः 
तस्यैव प्राज्ञशन्दवाच्यस्य तुरीयत्वेन देहादिसंबन्धरहितां पारमार्थिकी’ 

। प्रथरचक््यति चीजावस्थाऽपि न किचिदवेदिषमित्युस्थितस्यः प्रत्यय 
| दशेनाइेदेऽनुभूयत एवेति त्रिधा देहे व्यवस्थित इत्युच्यते ॥ २॥ ` 

उक्तार्थो शलोको ॥ ३॥४॥ 


“जिस ब्रह्म के पास से मन के सहित वाणी अवकाश न प्राप्त कर 
लोट आती है? “यह नहीं, यह नहीं? इत्यादि.श्रतियों से शुद्ध बरह्म का 
व सबल त्रह्म ही जगत का कारण सिद्ध होता है। उस प्राज्ञ 
शब्द वाच्य जीव को देहादि'से सम्बन्ध एवं जाग्रदादि अवस्था से' 
रहित उस पारमार्थिक अज्ञानरूप बीज अवस्थां से शून्य तुरीय रूप. 
(से प्रथक्‌ बतलायंगे। सुषुप्ति से जगे हए व्यक्ति को “न किब्रिदवे दि? 
। | घम? ( सेने कुछ भी नहीं जाना) ऐसी प्रतीति दीखने से इस वतमान 
* देह में ही बीजावस्था का भी अनुभव होतां ही है। इसीलिये तो बहू 
¦ देह में तीन प्रकार से व्यवस्थित हेर ऐसा कारिका में कहा गया-है ॥।२॥. 
a क ` `. त्रिविध भोग्यौर भोक्ता | 
... तीसरे चौथे श्लोक कां अथ कहा. जा चुका है । अतः यहाँ बत- 







. सानुवांदशाङ्रभाष्ययुता Me 
ब्रि चामसु यङ्घोज्य सोक्ता यथ प्रकीतितः 
` वेदेतदुभयं ` यस्तु - स॑थुक्षानो न लिप्यते॥ ५॥ 
_ '[ (जाग्रत्‌, स्वप्न तंथा सुषुप्ति इन ) तीनों स्थानों में जो स्थूल, 
सूकम व आनन्द नामक भोज्य और विश्वादि उनके भोक्ता बंतलाये 
“गये है, इन दोनों को जो ( उक्तरीति से ) जानता है, वह स्थूलादि 
विषयों को भोगते हुए भी उनसे लिप्त.नहीं होता हे ॥.५॥.] विषयों को भोगते हुए भी उनसे लिप्त नहीं होता हे ॥.५॥.] 


` ` न्रिंषु घांमंसु जाग्रदादिषु. स्थूलप्रविविक्तानन्दाख्यं भोज्यमैकं 
त्रिधाभूतम्‌ । यश्च विश्वतैजसम्ाज्ञाख्यो भोक्तेकः सोऽहमित्येकत्वेन 
प्रतिसंधानादूद्रष्ट त्वाविशेषाच कीर्तितः | .यो' वेदेतदुभयं. भोज्यः 
'भोक्तृतयाऽनेकधा भिन्न: स सुञ्जानो न लिप्यते। भोज्यस्य सबस्यैकस्य 


लाना आवश्यक नहीं । अथात्‌ विश्व सदा स्थूलं विषयों का भोक्ता 
है। तैजसं सूक्ष्म विषयों कां भोक्ता है और प्राज्ञ आनन्द का भोक्ता 
है। इस प्रकार त्रिविध रूप में भोग्य को जानो। स्थूल वस्तु विश्व 
. को तृप्त करती है। सूंच्म तैजस को और आनन्दे प्राज्ञ को तृप्त 
करती है । अतः तृप्ति भी तीन प्रकार की जानो ? ॥३:४॥ 
के त्रिविधः भोक्ता भोग्य लान का फल 
जाप्रदादि तीन स्थाना में जो स्थूल संम ओर आनन्द नामक 
एक ही भोज्य तीन रूप से विभक्त है औरं जो विश्व तैजंस ई 
नामक भोक्ता एक है, क्‍योंकि वह में र 'इस प्रकार से अंनुसंधान 


होता है और तीनों में द्रष्ठ तत्व भी संभान है । इस प्रकार भोज्य और 


भोक्ता रूप से अनेक भाव में विभक्त इन दोनों को जो. जानता दै, 
बह तीनों .अंबस्थाओं. के भोज्यवस्तु का भोग यानी अनुभव करता 
भोक्ता के भोग्य. है । विषय से विषयी सदा भिन्न हुआ करता है अतः 
जिसका जो. विषय है, वह विषयी विषय की न्यूनता एव अधिकता | 










३? : माण्डक्योपतिषद्‌ .- 


. ग्रभवः -सर्वेभावानांः सतामिति विनिश्षयः। 
` ` : सरवे जनयति. प्राणयेतोंशून्युरुषः पथक्‌ ॥ ६॥ 
[विद्यमान सभी पदार्थों की ही उत्पत्ति होती है, ऐसा विद्वानों का 
“निश्चय हे । बीजरूपं प्राण ही सबको उत्पन्न करता और चेतन 
पुरुष चिदाभास रूप जीव को ( अन्तःकरण भेद से ) प्रथकू-प्रथक्‌ 
प्रकट करता. है.॥ बक क्यात. 5). 0. 00 
` भोक्तुभोज्यत्वात्‌।--न हि यस्य यो विषयः स तेन हीयते वधते बा । 
न ह्यञिः स्वविषयं दग्ध्वा काष्ठादि तद्वत्‌ ॥ ५ ॥ 2 
_ सतां विद्यसानानां स्वेनाविद्याकृतनामरूपमायास्वरूपेण . सवे- 
आवानाँ विश्वतेजसग्राज्ञभेदानां प्रभव उत्पत्तिः। वच्यति च-- 
“वन्ध्यापुत्रो न तत्त्वेन मायया बाऽपि जायते” इति । यदि ह्यसतामेव 
जन्मः स्यादू न्रह्मणो व्यवद्दायंस्य प्रहणद्वाराभावादस्त्वप्रसज्ञ: । 
दृष्ट चः रज्जुसपादीनामविद्याकतमायाबीजोत्पन्नानां रज्ज्वाद्यात्मना 


से हास और वृद्धि को बैसे ही प्राप्त नहीं होता, जैसे अपने विषय 
काष्ठादि को जलाकर अग्नि अपने स्वरूप में घटता या बढ़ता नहीं, 
किन्तु सदा समान ही रहता है ॥ ५॥ क | 
र `” प्राण ही सबका स्रष्टा हे | 

` सत्य यानी अपने अविद्याकहिपंत नाम-रूपात्ममायिकस्वरूप से 
विद्यमान विश्वतैजस तथा प्राज्ञ भेद वाले सभी पदार्थों का ही प्रभव 
होता है।- क्योंकि “असत्‌ बन्ध्यापुत्र न तत्त्वतः और न माया से ही 
उत्पन्न होता दै” -ऐसा कारिकाकार स्वयं आगे कहेंगे । यदि स्वरूप 
से असद्‌ वस्तु का जन्म संभव होता तो सबंथा व्यवहारायोग्य ब्रह्म 
के ज्ञान का. साधन न होने के कारण उसका भी अस्व होने लग 
जाता, परन्तु अज्ञानकत मायामय कारण से उत्पन्न रञ्जु-सर्पादि 
की सत्ता अधिष्ठान रज्जुरूप देखी गयी है। क्योंकि कहीं किसी नें. 






=o 


सानुवानशाङ्करभाष्ययृता ३१ 
सत्त्वम्‌ । न हि निरास्पदा रज्जुसपसृगतृष्णिकादय: कचिदुपलभ्यन्ते 
केनचित्‌ । यथा रज्ज्वां प्राक्सर्पोत्पत्ते रज्ज्वात्मना सपः सन्नेवाऽऽ | 
सीत्‌। एवं सर्व॑भावानासुत्पत्तेः प्राक्प्राणबीजात्म नेव सत्त्वम्‌ । | 
इत्यतः श्रुतिरिपि वक्ति--“त्रह्मेवेदम्‌” (सु०६।२।११) “आत्मैवेदमग्र | 
आसीत? ( इ०१।४।१ ) इति। सवे जनयति प्राणश्‍चेतोंशूनंशव इव 
रवे ग्मिदात्मकस्य पुरुषस्य चेतोरूपा जलाकंसमाः प्राज्ञतेजसविश्वमेदेन 
देबतिर्यगादिदेहमेदेषु विभाव्यमानाश्चेतोंशवो ये तान्पुरुषः प्रथग्वि- 
षयभावविलक्षणानरिनव्रिस्फुलिङ्गवत्सलच्षणाख्ललाकवचच जीवलेक्षणां- 
स्त्वतरासन्दभावान्प्राणो बीजात्मा जनयति यथोणानाभिः ( सु? | 
११७ ) “यथाऽनेर्विस्कुलिङ्गाः? दृ० २।१।२० इत्यादिश्रुतेः ॥ ६ ॥ ५ | 
| 
| 
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भी विना अधिष्ठान के रञ्जु-सप, मृगतृष्णिकादि भ्रम नहीं देखे | 
` होंगे । जैसे संपे उत्पन्न ( विकल्प ) से पुव रज्जु में अधिष्ठान रज्जुः” | 
रूप से सपे सत्‌ ही था।. ऐसे ही सम्पूण पदार्थों की उत्पत्ति से पूर्व | 
प्राणात्मक बीज रूप से सपं की सत्ता विद्यमान ही थी । इसीलिये 
श्रुति भी कहती है। “यह. दश्यसान जगत जहा ही है” “उत्पत्ति से . 
Fe पृ यह सब आत्मा ही था” इत्यादि। सम्पूर्ण -जड़ जगत्‌ को 
१८ दीजात्मा प्राणं ही व्यवहार योग्य रूप से उत्पन्न करता है। जैसे | 
सूर्य की रश्मियाँ होती है वेसे ही स्वयं दी प्रकाश चेतन आत्मा के 
जल में प्रतिबिम्बित सूयं के समान प्राज्ञ, तैजस विश्वरूप से. देव 
भनुष्य और तियंगादि विभिन्न देहों में प्रतिबिस्बित जो चिदाभास 

... है, उन्हे पुरुष उत्पन्न. करता है, जेसे जल में. प्रतिबिम्बित सूय आकाः 
शस्थ सूर्य से भिन्न नहीं है, ठीक वैसे दी चेतन प्रतिबिम्ब अपने 
बिम्बभूत चेतन आत्मा से भिन्न नहीं है। विषय भाव से विलक्षण | 
एवं अग्नि विस्फुलिग के. समानः लक्षण वाले जीवां को पुरुष प्रथक | 
हीः उत्पन्न करता है। जलगतः प्रतिंबिम्बं सूय के समान समस्त | 
पदार्थो कोः बीजात्मक.प्राण उत्पन्न कराता है ।-जैसे:मकड़ी जाले. 











_ “३२ _ 5: 'माण्डक्योपनिंषद ` 
: विभूति प्रसवं त्वन्य मन्यन्ते सुष्टिचिन्तकाः । 
स्वप्नमायासरुपेति _ सृष्टिरन्यैर्विकल्पिता ॥७॥ 
` _ [ष्टि के स्सम्बन्ध मे. चिन्तन करने वाले अन्यवादी जगत्‌ 


 करेजत्पत्ति का कारण भगवान की विभूति को. मानते है. । वैसे ही 
. अन्य लोगों ने स्वप्न तथा माया के समान इस सृष्टि को माना है ॥७]॥] 


__ eT 











. िमूतिर्विस्तार ईश्वरस्य स्ष्टिरिति सृष्टिचिन्तका मन्यन्ते न तु 
' परमार्थेचिन्तकानां सृष्टावाद्र इत्यथ:। “`इन्द्रो मायाभिः पुरुरूपं 
, ईयते.ब. २।५।१३? इति श्रतेः] न हि मायाविनं सून्रमाकारो निक्षिप्य 
` तेन सायुधमांरुह्म चछुगोचरतामतीत्य युद्धोन खण्डशरिछन्ने पतित 
. 'मुतरत्यित॑ च पश्यतां तत्कृतमायादिसतत्त्वचिन्तायाम दरोभवति । 
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र 
' 'को बनाती है और जैसे अग्नि से छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती 
। ३ इत्यादि श्रुतियों से भी. यही बात सिद्ध होती है ॥ ६॥ | 
| सृष्टि के विषय में विकल्प `. 

२ ' ष्टि के चिन्तक लोग मानते हैं कि यह सृष्टि ईश्वर की विभूति 
` यानी बिस्तार है। ईश्वर ने अपने ऐश्वयंख्यापन-के लिये सरष्टि की है। | 
` अन्यथा संष्टिकके बिना उसके आदसुत्‌ ऐं का बोध, क्यों कर हो 
ं सकता अभिप्राय यह है कि परमार्थतत्त्व के चिन्तकों की दृष्टि में 





सृष्टि के प्रति आदर बिल्कुल नहीं है। ऐसे ही परमेश्वर झपनी - 
उपाधि रूप सायां से बहुरूपं बाला. हों जाता है?! “यहः श्रुति भी 
E हे, "क्या आकाश में धागेःफेंक कंर शाख के सहित: मायावी 
३ का उस धागे के सहारे चढंकंर: नेत्रे न्द्रियः सेः 'ओभहल हो "जाना गर 
| द्युद्धके कारण खरडऱखर्ड टुकड़े होकर एथिवी पर गिरना; पुनः 
। जीवित हो. उठना इत्यादि ` ऐन्द्रजालिक तमाशा देखने वाले उस 
? मायावी की माया को १ पारमार्थिकःहोने की चिन्ताः: करः उसे आदर 
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इच्छामात्रं, अ्रमोः ख्ृष्टिरिति- सृष्ट.विनिशिता; |. 

; = कालात्मनि . भूतानां. मन्यन्ते-कालचिन्तुका: ॥ ८ ॥ 

[ प्रभु की . इच्छामात्र ही सृष्टि है, ऐसा भी किंसी-किसी ने 
निश्चय किया है तथा कालचिन्तकं ञ्योतिषीलोग काल से ही भूतो « 
की उत्पत्ति मानते है ॥८॥। ] कसा कि शीत? 
तर्थेवायं मायाबिनः सूत्रश्रसारणसमः सुषुप्तस्वप्नादिविकासस्तदारूढ- 
मायाबिसमश्च तस्स्थः प्राज्ञतैजसादिः सूत्रतदारूढाभ्यामन्यः परमाथ- 
मायावी । स एव भूसिष्ठो मायाच्छन्नोऽश्यसान एघ-स्थितो, यथा 
तथा तुरीयाख्यं परमार्थतत्त्वम्‌ । अतस्तच्चिन्तायामेचाऽऽदरो मुमुक्षूरणा-. 
मार्याणां न निष्प्रयोजनायां सृप्टाबादर इत्यतः सृष्टिचिन्तकानामेवेते 
त्रिकल्पा इत्याह-स्वप्नमायास रूपेति। स्वप्नरूपा माग्रोसरूपां चेति ॥७॥ 


देता है ? अथात्‌ नहीं देता,. ठीक बेसे ही मायावी के. 'सूत्रप्रसारण 

के समान जीवात्मा में सुपुप्ति और स्वप्नादि का विकास. किया और 

सूत्र पर स्वयं आरूढ मायावी के समान ही -उन-डन अषस्थाओं में 

स्थित प्राज्ञ एवं तैजसादि आत्मा वास्तव में सूत्र तथा उस पर आरूढ 

तदभिमानी चेतन से भिन्न ही .सच्चा सायावी है। क्योंकि: वह. 
पुथिवी पर स्थित हुआ ही माया से आच्छन्न हो जाने के कारण 
अदृश्य होकर जैसे वहाँ पर ही स्थित रहता है, बेसे;दी तुरीय 
परमाथ तत्त्व जाग्रदादि अवस्था तथा उनके;अभिमान्नी चेतन से 
भिन्न ही रहता है और अविद्या रूप माया से, झाच्छन्न हुआ अदृश्य 
सा प्रतीत होता है । अतः उस परमाथ तुरीय आत्मतत्त्व की चिन्ता 
में ही मोक्षाभिलाषी श्रेष्ठ पुरुषों का आदर होता है निष्प्रयोजन सृष्टि 
के चिन्तन में नहीं रहता । अतएब सृष्टिको परमाथ मानने बालों 
की दृष्टि में ये विकल्प होते हैं, मायामय मानने बालों को दृष्टि में 
नहीं । इसीलिए तो “स्वप्नमायास्वरूपेति? इत्यादि.बॉक्य से दूसरे 
“ज्ञोग इस सृष्टि को स्वप्नरूपा और सायास्वरूपां बतलाते है ॥७॥ ४ ' 
















"डु . - मण्डक्योपनिषद्‌ ` 


` भौगार्थ सृष्टिरित्यन्ये क्रीडार्थमिति चापरे। 

` देवस्यैष . स्वभावोऽ्यमापतकामस्य का स्पृहा ॥ ९ ॥ 
, : [ कुछ लोग भोग के लिए सृष्टि है, ऐसा मानते हैं और कुछ 
लोग क्रीडा के लिये सृष्टि है; ऐसा सममते हे । वस्तुतः यह भगवान्‌ 
` का स्वभाव हीं है, क्योंकि भला पूर्णकाम परमात्मा में इच्छा ही क्या 
- हो सकती है.॥९॥ ] 


इच्छामात्नें प्रभोः सत्यसंकल्पत्वात्सृष्टिघटादिःसंकल्पनामात्रै न 
 संकल्पनातिरिक्तम्‌ । कालादेव सृष्टिरिति केचित्‌ ॥ ८॥ 

.. ोगाथ कीडार्थमिति चान्ये सृष्टि मन्यन्ते। अनयोः पक्षयोदूषण 

, ` देवस्यैष स्वभावोऽयमिति देवस्य स्वभावपक्षमाश्रित्य सर्वषां वा 

' ` पक्षाणामाप्रकामस्य' का स्पहेति । नहि रञ्ज्चादीनामविद्यार्चभाव- 
: व्यतिरेकेण सर्पाद्याभासत्वे कारणं शक्यं वक्तुम्‌ ॥ ९॥ 





सत्य संकल्प होने से परमेश्वर की इच्छा मात्र ही सृष्टि है। 

` घटादि कुलाल के संकल्प मात्र ही हैँ । उसके संकल्प से भिन्न नहीं 
( हैं। ऐसा कुछ लोग मानते हैं ओर कोई कोई कालचिन्तक तो 
: काल से.ही जगत्‌ की सृष्टि हुई हे ऐसा मानते हैं । दूसरे लोग भोग 
के लिए सृष्टि मानते हैं। इन दोनों पक्षों में आचाय गौड़ पाद 
* “यह देव का स्वभाव हे” इस वाक्य से देव के स्वभाव पक्ष का 
२ अबलम्बन कर दूषण दे रहे हैं और आचाय “'आप्तकामंस्य का 
१ स्पृहा” ( भला पूर्णकाम को क्या अभिलाषा हो सकती है?) इस 
. वाक्य में पूर्वोक्त सभी पक्षों में दोष दिखला दिया, क्‍योंकि अविद्या 
' रूप.अपने स्वभाब से भिन्न रज्ज्वादि के सर्पादि प्रतीति होने में 
क्‍ ओ- . कारण नहीं बतला सकते हैं, अर्थात्‌ अधिष्ठानरूप रज्जु का स्वभाव- 
पद थाच्य अज्ञान'ही सपोदि की प्रतीति में एकमात्र कारण हे ॥८-६॥ 


"कि 








सानुवादशाद्डूरभाष्ययुता 1-3 


चतुथः पादः क्रमप्राप्तो वक्तव्य इस्याह्‌-नान्तःप्रज्ञमित्यादिनाः। 
:सचशब्दप्रवृत्तिनिमित्तशून्यत्वात्तस्य शव्दानभिधेयत्वमिति विशेष- 
.अतिपेधेनेन च तुरीयं निर्दिदिक्षति । शून्यमेव तहि तत्‌। न। 
' मिथ्याविकल्पस्य निर्निमित्तत्वानुपपत्तः। न हि रजतसपपुरुषस्ग- 
तृष्णिकादि विकल्पाः शु क्तिकारञ्जुस्थाणषरादिव्यतिरेकेणावरस्वास्पदा 
` शक्याः कल्पायतुम्‌ । 

एवं तहिं प्राणादिसच विकल्पास्पदत्वात्तरीयस्य शव्दचाच्यत्वमित्ति 
- न प्रतिषेथे: प्रत्याय्यर्वसुदक्राधारादेरिब घटादेः । न प्राणादिविकल्प- 


आत्मा का चतुथ पाद ८3 Case 1 
अव क्रमशः प्राप्त आत्मा के चतुथं पाद का चणएन होना चाहिए । 
_: अतः “नान्तः प्रज्ञम्‌ इत्यादि से यही बात श्र ति बतलाती.हं । . शब्द . 
प्रबृत्ति के जाति गुण क्रिया, सम्बन्ध, रूप सभी निमित्त सं शुन्य 
होने के कारण यह तुरीय आत्मा शब्द शक्ति का. चिषय़ नहीं है। 
अतः विधिमुख से बतलाना दुःशक्य होने के कारण सभी. विशेष 
भावों का निषेध करके ही तुरीय तत्त्व श्र ति बतलाना चाहती है 
पूवेपक्ष--तव तो ऐसा वह शून्य हो सकता है ! 
सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं। क्योंकि विना निमित्त के 
मिथ्या विकल्प की सिद्धि नहीं हो सकती । लोक, में शुक्ति के बिना 
रजत की, रज्जु के विना सप की, टेठ के बिना पुरुष की और ऊसर 
भूमि 2 के बिना सगतृष्णिकादि विकल्प को बतलाना सवथा 
,अराक्य : 
. पूपक्त-यदि ऐसी चात है तब तो प्राणादि समस्त विकल्पों का 
"आश्रय होने से तुरीय आत्मा भी शब्द शक्ति का विषय -हो ही. सकता 
। अतः जल के आधारभूत घटादि के समान प्राणादि का आधार- 
भूत जब तुरीय आत्मा दै फिर अन्तःमन्ञत्वादि के .निषेध द्वारा 
उसका बोध कराना ठीक नहीं । | | 





~ 


“३६ -माण्डक्योपनिज्ञद्‌ 


स्यासत्त्वाच्छुक्तिकादिष्विव रजतादेः। न हि सदसतोः संघन्घः 
' शब्दप्रवृत्ति निमित्तभागवस्तुत्वात्‌। नापि प्रमाणान्तरविषयत्वं 
स्वरूपेण गवादिवत्‌ । आत्मनो निरुपाधिकत्वात्‌ गबादिवज्नापि 
जातिमत्त्वमडितीयेन सामान्यविशेषाआवात्‌। नापि क्रियावत्त्वं 
पाचकादिवदविक्रियरबात्‌ नापि शुणवर्वं नीलादिवन्निशणत्वात्‌। 

अतो नाभिधानेन निदेशमहति । शशविषाणादिसमस्वान्निरथकस्वं 
'तहि। न आस्मात्वागमे तुरीयस्यानात्मतृष्णाव्यावृत्तिहेतुत्वाच्छुक्ति- 
'कांवगस इव रजतठृष्णायाः। न डि तुरीयस्याऽऽत्मंत्वावगमे सत्य- 
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सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं । प्राणादि विकल्प शुक्तिकादि में 
' रजतादि के समान सवथा मिथ्या हे । दो सदस्तुथं का ही आधार- 
-आधेय भाव सम्बन्ध हुआ करता है, सत्‌ और असत्‌ का नहीं । 
' उसका सम्बन्ध तो अवस्तु रूप होने से शब्द प्रवृत्ति का निमित्त हो 
' ही नहीं सकता । बेसे ही उपाधि के बिना स्वरूपतः तुरीय गवादि 
के समान “नान्तःप्रज्ञम्‌! इत्यादि श्रुति प्रमाण से भिन्न प्रमाण का 
विषय हो नहीं सकता क्योंकि स्वरूप से आत्मा उपाधि-रहित हैः। 
अद्वितीय होने के .कारण उसमें सामान्यविशेषभाव भी नहीं हे, 
जिससे कि गो में गोक्त्वजाति रहने के समान आत्मा में किसी जाति 
' का सम्बन्ध माना जा सके। निर्विकार होने से पाचकादि के समान 
'डस तुरीय आत्मा में क्रिया भी नहीं है । बेसे निशाण होने से आत्मा 
| में नीलादि के समान गुण भी नहीं हे । अतः जात्यादि शाब्द 
१ अवृत्तिके समस्त निमित्त का अभाव होने के कारण किसी भी 
, नामसे उसका निर्देश नहींहो सकता।  . २ 
LR dh दर - २०५ 
प र पूबषपक्ष-<तब तो शश-श्रद्ादि के समान तुच्छ होने के कारण 


| 
क्र 





“यह निष्प्रयोजन ही है ? 
` ३ सि०७-शेसा कहना ठीक नहीं है, क्योंकि शुक्षिज्ञान के बाद 
जैसे क्पितरजत तृष्णा की निवृत्ति हो जाती है। ठीक बैसे ही . 





श्र 
सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ३७: 


विद्यातृष्णादिदोषाणां संभवो5स्ति। न च तुरीयस्या55त्मत्वानबगमे 
कारणसस्ति। सर्वोपनिषदाँ तादर्थ्येनोपक्षयात । “तत्त्वमसि. छा० 
६।८।१६” | “अयमात्मा व्रह्म वृ० २५१६” “तत्सत्यम्‌ । स आत्मा 
छा० कष८१६?८“यत्‌:साक्षादपरोकज्षाद्‌ ब्रह्म इ० ३।४।१? “संबाह्या 
भ्यन्तरो ह्यजः मु० २।१।२ “आस्मैवेदं सवम छा० ७२५२ 
इत्यादीनाम्‌ । 

` सोऽयमात्मा परमार्थापरसाथरूपश्चतुष्पादित्युक्तस्तसयाथरुपसविःः 
चाकृत रञ्जुसपोदिसमसुक्त पादत्रयलत्तणं बीजाङकुरस्थानीयम्‌ । 
अथेदानीमबीञात्मकं परमाथस्वरूपं रञ्जुस्थानीयं सर्पादिस्थानीयोः? 
क्तस्थानत्रयनिराकरणे नाऽह--नान्तःप्रज्ञ मित्यादि । 





तुरीयतत्त्व को आत्मरूप से जान लेने पर अनात्म वस्तु की दृष्णा 
निवृत्त हो ही जाती हे । तुरीय आत्मा के बोध हो जाने पर अविद्या . 
एवं तत्प्रयुक्ततृष्णादि का रहना सवंथा सम्भव नहीं है। अतः ज्ञान 
द्वारा तृष्णानिवृत्ति का कारण होने से आत्मा को शशश्ज्ञ के समान. 
तुच्छ. नहीं कह सकते ओर तुरीय को अपने आत्मरूप से बोध न 
होने में कोई कारण भी नहीं हे, 'बह तू हे?, “यहद आत्मा ब्रह्म है?,. 
यह सत्य है वह आत्मा हे, 'जो ब्रह्म साक्षात अपरोक्ष हे? “बह 
अजन्मा बाहर भीतर सवत्र विद्यमान हे? “यह्‌ सम्पूणं दृश्य आत्मा: 
ही तो है? इत्यादि सम्दृण उपनिषद्‌ वाक्यों का तात्पय. बिशुद्ध: 
आत्मतत्त्व के बोध कराने में ही है ~ 
` चह यह आत्मा परमाथ ओर अपरमाथरूप से चार पाद बाला 
है ऐसा पहले कहा गया है। उनमं से रञ्जु-सर्पादि के समान 
बीजांकुरस्थानीय अविद्या-जनित तीन पाद तो अपार्मार्थिक कहे 
जा चुके ह । अब इसके बाद अधिष्ठान रञ्जुस्थानीय अबीजरूप .तुरीय 
परमाथतत्त्व काःसपांदिस्थानीय पूर्वोळ तीन स्थानों का निषेध करं 
नान्तःप्रज्ञम्‌? इत्यादि वाक्य से बोध करातेहे। , [1777 





| 


३६ भोण्ड्ययोपनिषद ` " 

( उपनिषद्‌ ) १ शन्नक्र्यती सः | 
` नान्तःप्रज्ञ॑ न बहिष्प्रज्ञं नोभयतःप्रज्ञं न प्रज्ञान-. 
घनं न प्रज्ञं नाप्रज्ञस्‌। अहृष्टमव्यवहायमग्राह्ममः 
लचतणंमचिन्त्यमद्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसांरं प्रपञ्चो-. 
पशमं शान्तं शिवमडेतं चतुथं मन्यन्ते स आत्मा 
स. विज्ञेयः. ॥७॥ 


[ स्वरूप से वह. आत्मा न अन्तःप्रज्ञ है .न बहिष्प्रज्ञ हे, 
उभयतः प्रज्ञ, न सुषुप्ते के समान प्रज्ञानघन हूं । न ( एक साथ 
सभी वस्तुओं का प्रकाशक रूप से ) प्रज्ञ हे और न ( उसके विपरीत 
रूप से ) अप्रज्ञ ही हे। वह तो अदृश्य हे, अतएव अव्यवहाय हे, 
कर्मेन्द्रियाँ से अहण के योग्य न होने से अग्राह्य हे । लिङ्गरहित होने 
से अनुमान के योग्य नहीं । अतः अचिन्त्य हे । इसीलिये शब्दों से 
अव्यपदेश्य हे । ( जाग्रदादि अवस्थाओं में अव्यभिचारी होने के 
कारण ) एकात्मप्रत्ययसार हे । प्रपंच का उपशमरूप, शान्त, शिव 
और अद्वैत स्वरूप है, ऐसा आत्मा के विषय में तत्त्ववेत्ता मानत 
हें । अतः बही आत्मा है और वही विशेष रूप से जानने योग्य 


हे॥ ७॥ ] 
.. नन्वात्मनश्चतुष्पात्त्वं प्रतिज्ञाय पादत्रयकथनेनेव चतुथस्यान्तः- 
्रज्ञादिभ्योऽन्यत्वे सिद्धनान्तः अज्ञमित्यादिम्रतिषेधोऽनथकः।. न | 





Maes DBS य कक 22:03. 
` पूचपच्तआत्मा के चार पाद वाला होने की प्रतिज्ञाकर उसके 


तीन पादाँ के वर्णन कर देने मात्र से ही चौथे पाद में अन्तःप्रज्ञादि 
से भेद जब सिद्ध हो गया फिर भला *नान्त:प्रज्ञम? इत्यादि निषेध 
अनथक ही तो है । 
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- सर्पादिविकल्पप्रतिषेधेनेच रज्जुस्वरूप प्रतिपत्तिवत्ञ््यवस्थस्यैवाऽऽस्म- 
नस्तुरीयत्वेन प्रतिपिपाद यिषितत्वात्‌ । तत्त्वमसीतिवत्‌ छा० १।८।१६। 
यदि हि ज्यवस्थात्मविलक्षणं तुरीयसन्यत्तरप्रतिपत्तिद्वाराभावा- 
च्छास्रो पदेशानथक्यं शून्यतापत्तिवी । | य 
.. रज्जुरिव सर्पादिभिविकल्प्यमाना स्थानत्रयेञ्त्यात्मैक एवान्तः- 
्रज्ञादित्वेन विकल्प्यते तदा तदाऽन्तःप्रज्ञादित्वप्रतिषेधविज्ञानप्रमाण : 
समकाल मेवाऽऽत्मन्य नथंप्रपञ्चनिवृत्तिलक्षणफलं परिसमाप्तमिति तुरी-. 
याधिगमे प्रमाणान्तरं साधनान्तरं वा न स्ृग्यम्‌। ` 








सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं। क्‍योंकि जैसे सपे जलधारा _ 
भूछधिद्रादि बिकल्प का प्रतिषेध करने से ही रञ्जु के स्वरूप का बोध. 
होता है। वैसे ही जाग्रदादि अवस्थात्रय में स्थित अवस्थात्रय से 
विलक्षण आत्मा का ही तुरीय रूप से बाध करना इष्ट दे । जिस प्रकार 
“त्त्वमसि” इत्यादि मह्दावाक्याँ से 'त्वं' पदार्थं संशोधित आत्मा 
का ब्रह्म के साथ अभेद बतलाया गया हे । वेसे ही अवरंथात्रय से 
विलक्षण तुरीय आत्मा ब्रह्मरूप हे । ऐसा बोध कराना हीअभीष्ट है। 
इस प्रकार का ज्ञान उक्त उपदेश के बिना हो नहीं सकता। अतः 
“नान्तःप्रज्ञम्‌? इत्यादि तुरीय मन्थ सार्थक है । उक्त माध्यम के बिना 
अवस्थात्रय से विलक्षण तुरीय आत्मा अवस्थात्रयविशिष्ट से भिन्न 
आत्मा की उपलब्धि का कोई उपाय न रहने के कारण शाख उपदेश 
अनर्थक हो जाता या शून्यवाद का प्रसंग भी आ सकता था। पर 
सर्पादि रूप से विकल्पित रञ्जु के समान जाग्रदादि तीनों स्थानों में _ 
आत्मा एक है। उसी का विकल्प अन्तःप्रज्ञत्त्वादि रूप से हो रहा है। _ 
तो इस स्थिति में अन्तःप्रज्ञत्वादि निषेध विज्ञान रूप प्रमाण की 2 
उत्पत्ति होगी उसी समय आत्मा में अनथ प्रपंच.की निवृत्ति रूप 
फल भी सिद्ध हो जायगा। अतः तुरीय आत्मा के बोध. के लिये 
'नान्तःप्रज्ञत्वादि प्रतिषेध विज्ञान से भिन्न प्रमाण या साधन खोजने 
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र्‌ञ्जुसप विवेकसमकाल इव रखज्ज्वां सपनिवृत्तिफले सति रज्ज्ब- 
धिगसस्य येपां पुनस्तमोपनय व्यतिरेकेण धटाथिगमे प्रमाणं 
व्याप्रियते `तेषां छेद्यावयवसंबन्धवियोगन्यतिरेकेणान्यतरावयवेऽपि- 
च्छिदिव्याप्रियत इत्युक्त स्यात्‌ । 
` यदा पुनघटतमसोःविचेककरणे प्रवृत्त॑ प्रमाणमचुपादिर्सिततमो 
निव्ृत्तिफलावसानं छिदिरिव च्छेद्यावयवसंबन्धविवेककरणें श्रवृत्ता 
तदवयवह घीभावफल्ञावप्तानां- तदा नाऽऽन्तरीयकं घटबिज्ञानं न 


तर्प्रमाणफलम्‌ । 


की आवश्यकता नहीं । अतः रञ्जु सप विवेक होते ही जेस अधिष्ठान 
रज्जु में अध्यस्त सप की निवृत्ति रूप फल प्राप्त हो जाने पर रञ्जु का 
ज्ञान हो जाता है। ठीक वेस ही आत्मा में कल्पित अवस्थात्रय 
एवं तदभिमांनी अन्तःप्रज्ञादि का निषेध कर देने पर तत्तण ही 
अधिष्ठान तुरीयं आत्मा का वोध हो जाता है । 
अन्धकार में स्थित घंटज्ञान के लिये अन्धकार के अपनयन से 
भिन्न व्यापार लोकं में नहीं देखा! गया हे। ठीक चेस ही स्वयंप्रकाश 
आत्मा में अनादि अनिचचनीय कल्पितअज्ञन निवृत्ति के सिवा उप- 
निषद्‌ प्रमाण का आत्मबोध के लिये अन्य व्यापार नहीं होता। 
' जिनके मत में घटज्ञान के लिये अन्धकार निब्वत्ति से भिन्न काय में 
: भी प्रमाण की अवृत्ति होती है । उनके मत में छेदन के योग्य पदार्थों 
के अवयव सम्बन्ध विच्छेद करने के अतिरिक्त किसी एक अवयव म 
भी छिदि क्रिया का व्यापार होता हे । ऐसे कथन का प्रसंग आ 
जायया ।' छेद्य वस्तु के अवयवों का सम्वन्ध विच्छेद में प्रवृत्त छिदि 
क्रिया जैसे उसके अवंयवों के विभाजन होते ही समाप हो जाता हे । 
| वेस ही घट ओर अन्धकार के प्रथक करने म लगा हुआ प्रमाण 
` अनिष्ट अन्धकार के निवृत्ति रूप फल के बाद उपरत हो जाता है । 
उस समय घट का ज्ञान अवश्यमेव होता है । घट का ज्ञान अवश्यमेव 
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न च तद्वदप्यात्मन्यध्यारोपितान्तःपरज्ञर्वादिविवेककरणे ग्रवृत्तस्थ 
प्रतिपेध विज्ञानप्रमाणस्यानुपादित्सितान्तःप्रज्ञत्वादिनिवृत्तिव्यतिरेकेण 
तुरीय व्यापारोपपत्ति: । अन्तःप्रज्ञस्वादि निवृत्तिसमकालमेव प्रमातृत्वा- 
दिभेदनिवृत्त : । तथा च वक्त्यति-“ज्ञाते होतं विद्यते मा० का०. 
११८” इति । ज्ञानस्य हे तनिवृत्तिक्षणुव्यतिरेकेण क्षणान्तरानवस्था- 
नात्‌ ॥ अवस्थाने चानवस्थाप्रसङ्गाद्‌ द्वे तानिवृत्ति: । 


होता है। घटज्ञान प्रमाण का फल नहीं हे किन्तु अज्ञान निवृत्ति ही 
प्रमाण का फल हे । घटावच्छिन्न चैतन्य से अभिन्न चैतन्य में 
अध्यस्त घट का प्रकाश घटाकरवृत्ति दशा में अवश्यम्भावी है। वह 
प्रकाश घटाकर वृतिरूप प्रमाण का फल नहीं है । प्रमाण का फल तो. 
घटावच्छिन्न चैतन्य के आवरक अज्ञान की निवृत्ति ही है। वैसे ही 
आत्मा में कल्पित अन्तःअज्ञत्त्वादि के विवेक में प्रवृत्त “नान्तःप्रज्ञम्‌? 
इत्यादि प्रतिषेध विज्ञानरूप प्रमाण का व्यापार अनिष्टअन्तःभप्रज्ञक्त्वादि 
को निवृत्त करने के अतिरिक्त तुरीय आत्मा के वोधन में कुछ भी 
नहीं हो सकता। क्‍योंकि जिस समय प्रतिषेध विज्ञानरूप प्रमाण 
द्वारा आत्मा में अन्तःप्रज्ञस्वादि की निवृत्त हो जाती है। उसी समय 
आत्मा में प्रमातृत््वादि निखिलभेद की निवृत्ति भी हो जाती हे। | 
“ऐसा ही ज्ञान हो जाने पर देत. नहीं रह जाता? । इत्यादि वाक्य 
से आचाय गौड़पाद कहेंगे। जिस क्षण में होत प्रपंच की निवृत्ति | 
होती है उससे भिन्न क्षण में वृत्तिरूप ज्ञान नहीं रहता.। यदि | 
क्षणान्तर में वृत्तिरूप ज्ञान का रहना साना जाय तो उसवृत्तिकी 
निवृत्ति करने के लिए वृत्यन्तर की आवश्यकता होगी और पुनः उस. 
वृत्ति की निवृत्ति के लिये अन्यवृत्ति की आवश्यकता हो. न | 
इसप्रकार अनवस्था का प्रसंग आ जाने से होत की निबत्ति नहीं हो 
सकेगी। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रतिषेधविज्ञानरूपप्रमाण के प्रवृत्त 
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तस्मात्प्रतिषेध विज्ञानप्रमाणव्यापारसमकाले वाऽऽस्मन्यध्यारो पिता- 
न्तःप्रज्ञव्वाद्यनथ निवृत्तिरिति सिडम्‌ । नान्तःप्रज्ञमितिं तैजसभ्रतिषेधः । 
न बहिष्प्रज्ञमिति विश्वप्रतिपेधः | नोभयतःप्रज्ञमिति जाम्रत्स्वप्नयोरन्त- 
रालावस्थाप्रतिषेधः। न प्रज्ञानघनमिति झुषुप्तावस्थाप्रतिषेधः। बीज- 
भावाविवेकरूपत्वात्‌ । न प्रज्ञमि तियुगपत्सवं बिषय्रज्ञातृरवभ्रतिषेधः । 


. नाम्रज्ञमित्यचेतन्यग्रतिषेधः । 


कथं पुनरन्तःप्रज्ञत्वादीनामात्मनि गम्यमानानां रज्ज्वादौ सर्पादि- 
वत्प्रतिषेधादसत्त्वं गम्यत इत्युच्यते । ज्ञस्वरूपाविशेषे$पीतरेतरठ्यभि 


ः ववाराद्रज्ज्वादाविव सपंधारादिविकल्पितभेदवत्सवंत्राव्यमिचाराज्जञ- 











होते ही आत्मा में कल्पित अन्तःप्रज्ञत्वादि सम्मूणे अनथ की निवृत्ति 


} हो जाती हे । 


“अन्तःप्रज्ञ नहीं है? इससे आत्मा में तेजसत्त्वका निषेध किया 

ने ~ . 
है “बहिप्प्रज्ञ नहीं है” इससे विश्वभाव का निषेध किया हे “उभयतः 
प्रज्ञ नहीं है” इससे जाग्रत और स्वप्न की मध्य अवस्था का निषेध 


. किया है । “प्रज्ञान घन नहीं है” इससे सुपुप्तावस्था का निषेध किया 


गया है क्योंकि सुपुप्रावस्था बीजभावयुक्त अविवेकरूप है और तुरीय 
आत्मा में वह अविवेक नहीं । प्रज्ञ नहीं है, इससे एक साथ सम्पूण 


' विषयोके ज्ञातृत्वका निषेध किया गया है तथा अप्रज्ञ नहीं है. इससे 


ग 


क 
५ | 
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' जड़का निषेध किया गया है । | | 


` पू०--जब अन्तःप्रज्ञत्वादि धम आत्मा में दीखरदे हैं, तो केवल 
प्रतिषेघमात्र से रञ्जु में दीखने वाले सर्पादि के समान उनका 
असत्यत्त्व कैसे सिद्ध हो सकता है ? 
: .. सि०--इस पर कहते हैं कि जैसे रज्जु में प्रतीत होने वाले सर्प, 
जलधारादि विकल्प भेदों का परस्पर व्यभिचार उनमें असत्यर्त्व है. 
वैसे ही चैतन्यरूपता सवत्र समान होने पर भी अत्यन्त प्रज्ञत्वादि 
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स्वरूपस्य सत्यत्वं सुपुप्ते व्यभिचरतीति चेन्न। मुपुप्तस्यानुभूयमान- 
त्वात्‌ । “न हि चिज्ञातुविज्ञातेबिपरिलोपो विद्यते” बृ० ४।३।३० 
इति श्रुतेः | ; न, 

अत एवादृष्टमू । यस्माददृष्ट तस्मादव्यवहायेम्‌ । अग्राह्य . कमे- 
न्द्रयैः । अलक्षणमलिङ्ग मिरयेतद ननुमेयमिस्यर्थः । अत एवाचिन्त्यम्‌ । 
अत एवाव्यपदेश्यं शब्दे: । एकात्मप्रत्ययसारं जाग्रदादिस्थानेष्वेको- 
ऽयमात्मेत्यञ्यभिचारी यः प्रत्ययस्तेनानुसरणी यम्‌ । ः 


विकल्पों का परस्पर व्यभिचार होने के कारण असत्यत्त्व है, किन्तु 
रञ्जु के सामान्य धम इदन्ता के समान चेतन्यरूपता का-कहीं भी 
ठंयभिचार न होने के कारण सत्यत्व है । तय 
पू०--यदि कहो कि सुषुप्त पुरुष में चेतनता का व्यभिचार हो 
जाता हे, तो यह ठीक नहीं ? क्योंकि सुषुप्ति का भी अनुभव तो 
होता ही है और “विज्ञाता की दृष्टि का लोप नहीं होता है” यह श्रि 
भी ज्ञाता के अभाव का निषेध करती हे । अतः अनुभव एवं श्रुतिः 
प्रमाण से सुषुप्त में भी चिद्र्पतारहती ही हे । अतएव यह आत्मा 
अदृश्य है, जब कि अदृश्य है, इसलिए: अव्यवाय है । तथा कर्मेन्द्रिय 
ग्रहण योग्य नहीं है । इस प्रकार अदृष्ट और अग्राह्य के व्याख्यानं 
भेद कर देने पर पुनरुक्ति का भी वारण हो जाता है । यह आत्मा! 
अलक्षण ( लिङ्गरहित ) है । अतः लिङ्गाभाव होने के कारण ही यह 
अनुमान का विषय नहीं है । अननुमेय होने से यह अचिन्त्य हे । 
अंतएंब शब्द का अविषय होने से शब्दाव्यपदेश्य है | “इतने परः भी 
उसके न होने की आशंका नहीं कर सकते, क्योंकि यह. एकात्मः 
प्रत्ययसार हे यानी जाग्रदादि तीनों स्थानों में आत्मा एक ही है 
ऐसा अव्यभिचारी प्रतीत होता है। इस अव्यभिचरित प्रतीति से 
आत्मसत्ता का अनुसरण करना चाहिये । अथवा ( आत्मा है ) इस 
प्रकार इसकी उपासना करे। इस श्रति के आधार पर जिस तुरी 
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अथ चक आत्मग्रत्ययः सारं प्रमाणं यस्य तुरीयस्याधिगमे तत्त- 
रीयमेकात्मप्रत्ययसारम्‌ । “आत्मेत्येवोपासीत” ( दृ० १४७ ) 
इति श्रुतेः । 
अन्तःप्रज्ञस्वादिस्थानिधर्मा ( मः) प्रतिषेधः कृतः । प्रपञ््रोपशाम- 
मिति जाम्रदादिस्थानधमोभाव उच्यते। अत एव शान्तमविक्रियं 
शिवं यतो5ड तं भेद विकल्परहितं चतुथ तुरीयं मन्यन्ते । प्रतीयसान- 
'पादत्रयवेलक्षण्यात्‌। स आत्मा स विज्ञेय इति प्रतीयमानसप भूछिद्र- 
` द्ण्डादिव्यातरिक्ता यथा रञ्जुस्तथा तत्त्वमसीस्यादिवाक्याथ आत्मा- 
ऽदृष्टो द्रष्टा ( इ० ३।७।२३ ) “न हि द्रष्टुर ष्टेविपरिलोपो विद्यते”? 


आत्मा को जानने में पूर्वोक्त आस्म प्रतीत ही - एक मात्र प्रमाण है ।. 
वह तुरीय एकास्मप्रत्ययसार कहा गया है । 
यहाँ तक अन्तःम्रज्ञस्वादि-का स्थानी यानी जाम्रदादि अवस्था 
के अभिमानी, विश्वादि के अन्तःप्रज्ञत्वादि धर्मों का निपेव किया 
गया है। अव “प्रपञ्रोपशमम्‌? इत्यादि वाक्य से जाग्रदादि 
 अचस्थाओं के धर्मा. का निषेध किया जाता है । अर्थात्‌ पहले स्थानी 
एवं अब स्थान के धर्मों का निषेध किया जाता हे । अतएव वह शान्त 
_ ( निर्विकार ) एवं द तरूप विकल्प से रहित होने के कारण कल्याण- 
' स्वरूप है । इसे पूव तीन की अपेक्षा चतुथ ( तुरीय ) मानते हैं | पूव 
के प्रतीत होने वाले तीन पादां से यह विलक्षण है, यही आत्मा है 
ओर यही जानने योग्य है । अतः जैसेःरज्जु में प्रतीत होने बाले सप, 
भूछिद्र, दण्डादि से भिन्न पारमार्थिक वस्तु रज्जु है। जिसे “इयं 
रज्जुः? इस वाक्य से बोध कराया जाता दे। ठीक वेसे ही अवस्थात्रय 
से विलक्षण “तत्त्वमसि? इत्यादि महावाक्य. का अथ स्वरूप आत्मा 
कहा गया है । “जो देखा नहीं जाता किन्तु सबका देखने वाला. है?” 
| दृष्टा की दृष्टि का कभी. लोप नहीं होता । इत्यादि श्रुतियाँ से कहा 
बाया हे ।. अतः अपने में कल्पित जाग्रदादि अवस्थाओं से. विलक्षण 


श्र 


१." 
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` “>अत्नेते श्लोका भंवन्ति-- 
` निवृत्तेः र सवेदुःखानामीशानः प्रथुरव्ययः । 
अद्वेतः सर्वभावानां देवस्तुर्यो विश्चुः स्मृतः ॥१०॥ 

[ सभी प्रकार के दुःखों की निवृत्ति में तुरीय आत्मा ईशान 
अर्थात्‌ समथ, वह (स्वरूप से व्यभिचरित न होने के कारण) 
निर्विकार है, रञ्डुसपंबत्‌ दृश्यवग के मिथ्या होने से) सभी भाव- 
पदार्थों गी अद्व त रूप हे, दिव्य, चतुथं और व्यापक माना.गया 
हे ॥१०॥ 


moon, 
(१० ४३२३) इत्यादिभिरुक्तो यः स विज्ञेय इति भूतपूर्वगत्या ज्ञाते 
होताभावः ॥ ७ ॥ | 

पराज्ञतैजसविश्वलक्तणानां सबदुःखानां निवृत्तेरीशानस्तुरीय 
आत्मा । ईशान इत्यस्य पदस्य व्याख्यानं प्रभुरिति। ढुःखनिवृत्ति 
प्रति प्रभबतीत्यथः। तद्विज्ञाननिमित्तर्बाद्‌ दुःखनिवृत्तेः । अव्ययो 










होने के कारण उसी में ज्ञातत्त्व है ऐसा भूतपूर्व गति से कहा गया 
है। क्‍योंकि उसके ज्ञान होने पर सम्पूण होत का अभाव हो जाता 
। अर्थात्‌ हत अपंच का कारण अज्ञान अद्वितीय ब्रह्मात्मबोध 
निवृत्त हो जाता है ॥७॥ १ 
इस अथ में आगे के श्लोक कहे जाते हैं । | 
तुरीय आत्मा: का प्रभाव | 
प्राज्ञ तैजस और विश्वरूप सम्पूणं दुःखों की निद्चृत्ति सें, तुरीय 
आत्मा ईशान है । अर्थात्‌ दुःख निवृत्ति के प्रति इसमें सामथ्य दै इसा 
'श्लोक में ईशान पद की व्याख्या के लिये प्रभु कहा गया क्‍योंकि उस 
तुरीय आत्मा का विज्ञान हो जाने पर दुःखों की निवृत्ति हो जाती ६1 
जो विकार को प्राप्त न हो अर्थात्‌ जो “अपने : स्वरूप से कभी 
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कायेकारणबद्धौ .  ताविष्येते ˆ विश्वतेजसौ । 


प्राज्ञः . कारणबद्धस्तु दो तौ तुर्यं न सिध्यतः ११॥ 
[पूर्वोक्त विश्व और तैजस ये दोनों ही ( फलावस्था रूप ) काय 
` .से तथा ( बीजावस्थारूप ) कारण से बधे हुए माने जाते हैं । - किन्तु 
` प्राज्ञ केवल ( बीजावस्थारूप ) कारण से बँधा माना जाता है, पर 
तुरीय में तो ये दोनों ही नहीं हैं ॥११॥ ] RE 


न व्येति स्वरूपान्न व्यभिचरतीति यावत्‌ । एतत्कुतः। यस्मादद्दैत 
सवभावानां रज्जुसपवन्म्रषात्वात्‌ स एष देवो द्योतनात्तरीयश्वतर्था 
“.विभुव्यापी स्मृतः ॥१०॥ 

विश्वादीनां सामान्यविशेषभावो निरूप्यते तुययाथात्म्यावधा- 
 - रणाथम्‌ | काय-क्रियत इति फलंभावः । कारणं करोतीति बीजभावः । 
_तत्त्वाप्रहणान्यथाम्रहणाभ्यां बीजफलभावाभ्यां तौ यथोक्तो विश्व- 








गिरता नहीं उसे अव्यय कहते हैं। क्योंकि वह अद्वितीय है, उसमें 
 , सम्पूणं पदाथ रञ्जु में कल्पित सपं के समान मिथ्या है । सभी भाव- 
' वस्तु में सप में अधिष्ठान रज्जु के समान वह अद्वितीय आत्मा अनु- 
-रात है । प्रकाशक होने से बह यह तुरीयःआत्मा देव है। कल्पित 
' विश्वादि की अपेक्षा चतुथ संख्या वाला होने फे कारण उसे तुरीय 
' कहा गया है और व्यापक होने से यह विभु माना गया है ॥१९।। 


विश्वादि से तुरीय का भेद 
5 तुरीय आत्मा के यथाथ स्वरूप निश्चय के लिये विश्वादि में 
समान तथा विशेषभाव बतलाया जाता है । जो किया जाय वह:काय 
"कहा जाता है, अर्थात्‌ फलभाच को काय कहते हैं और जो करता हो 
उसे कारण कहते हैं। अर्थात्‌ बीज भाव को कारण कहा गया है 
पहले बतलाये गये विश्व और तैजसतत्त्व के अज्ञान रूप बीज और 


र क्ष 
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नाऽऽत्मानं न परांश्चेव न सत्यं.नापि चानृतम्‌ । 
` राज्ञः किंचन संवेत्ति तुयं तत्सवेदक्सदा ॥१२॥ 
(प्राज्ञ से तुरीय इसलिये भी भिन्न हे क्‍योंकि ) प्राज्ञ न अपने 
को और न दूसरे को, न सत्य को तथा न असत्य को ही जानता है 
किन्तु तुरीय आत्मा तो सदा सवदा. सबका प्रकाशक है ॥१२।। 





तैजसौ बद्धौ संग्रहीताविष्येते । प्राज्ञस्तु बीजाभावेनेव बद्धः ।- तस्त्वा- 
' ्रतिबोधमांत्रमेब हि बीजं प्राज्ञत्वे निमित्तम्‌ । ततो द्धौ तौ बीजफल- 
भावो तत्त्वाप्रहणान्यंथाम्रहणे तुयं न सिध्यतो न विद्येते न संभवत 
इत्यथः ॥११॥ | तड 
कथं पुनः कारणबद्धत्वं ग्राज्ञस्यं तुरीये वा तत्त्वाग्रहणान्यथाग्रह- ` 
'शलक्षणौ बन्धो न सिध्यत इति । .यस्मादांत्मविलक्षणमविद्याबीज- 
॥ a Ns ha ७७७ 6५ विश्वतैजसौ 
प्रसूतं बाह्यं द्वे तं प्राज्ञो न 'किंचन संवेत्ति यथा विश्वतैजसौ ततश्चासौ | 


तज्जन्यश्रान्तिरूप फल से बंधे अर्थात्‌ अच्छी प्रकार से पकडे माने 

जाते हैं किन्तु प्राज्ञ केवल तत्त्व के अज्ञान से बँधा हुआ है । तत्त्व का 

बोध न होना रूप बीज ही उसके प्राज्ञापन में निमित्त कारण माना 

' गया है इससे भिन्न तुरीय में वे बीजभाव तत्त्व का अज्ञान और 
फलभाव अन्यथा ग्रहणरूप भ्रान्तिज्ञान, वे दोनों ही सिद्ध नहीं होते। 

' क्योंकि इन दोनों का होना तुरीय आत्मा में सबथा असम्भव है॥११।। 
फिर भी आपने प्राज्ञ को कारण से बँधा हुआ केसे कह दिया 

और तुरीय में तत्त्व का अज्ञान का विपरीत तथा श्रान्तिरूप विपरीत | 

' ज्ञान बन्धन क्योंकर सिद्ध नहीं होते, इस पर आगे का श्लोक कहते. 
'हे.। क्योंकि आत्मा से विलक्षण अज्ञानरूप बीज से उत्पन्न बाह्य. 
दतवस्तु को ग्राज्ञात्मा कुछ भी नहीं जानता जैसे कि विश्व तैजस 

उक्त दवत को जानते रहे हैं । अतएव बह्‌ गराज्ञतत्त्व के अज्ञान और | 

उसी अज्ञानजन्य अ्रान्तिज्ञान के बीजभूत तम से वधा हुआ माना | 


















| 
| 
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द्वेतस्याग्रहणं तुल्यष्ुभयोः प्राज्ञतुर्ययो! । 
बीजनिद्रायुतः प्राज्ञः -सा चतुर्य न विद्यते॥१३॥ 
प्राज्ञ ओर तुरीय दोनों को होत का बोध न होना समान ही 
है, फिर भी प्राज्ञ बीजस्वरूपा अज्ञान निद्रा से'युक्त है और तुरीय में 
वह बीज रूप निद्रा नहीं है ॥१३॥ 


, तत्त्वाम्रहणेन तमसाऽन्यथाम्रदणबीजभूतेन बद्धो भवति। यस्मात्तुरीयं 
` 'तत्सवदृक्सदा तुरीयादन्यस्याभावात्सवदा सदेवेति सब च तदूइृ- 
। 'क्चेति सबहृक्तस्मान्न तत्त्वाग्रहणलत्तणं बीजम्‌ ॥ तत्र तस्प्रसूतस्यान्य- 
` थाम्रहणस्याप्यत एवाभावो न हि सवितरि सदाप्रकाशात्मके तहि 
` -रूद्वमप्रकाशनमन्यथाप्रकाशनं वा संभवति । “न हि द्रष्टु टे विपरि 
_ -लोपो विद्यते” ( दू० ४।३।२३ ) ;इति श्र॒तेः। अथवा जाम्रस्स्वप्नयो 
“ 'सवभूतावस्थः सवंवस्तुदृगाभासस्तुरीय एवेति सबदृक्सदा। “नान्य 
द्तोऽस्ति द्रष्ट्‌? ( ० ३८११ ) इत्यादि श्रतेः ।१२। 


जाता है। इससे भिन्न उन सबका द्रष्टा तुरीय आत्मा अपने से भिन्न 
` घस्तु के अभाव होने से सदा सवदा ही सवरूप तथाः सवदरष्टा हे, 
_ चह सवक कहा गया है। इसीलिये उसमें तत्त्व का अज्ञान रूप 
- । बीज भाब नहीं हैं इसीलिये तत्त्वाज्ञान से उत्पन्न रान्ति का भी 
स्वरूप और सबका साक्षी भी हो उसी को सव दृक्‌ कहते हैं । अतएव 
| अभाब उसमें माना हे क्‍योंकि सदा प्रकाश स्वरूप सूये में. उसके 
द | विरुद्ध अप्रकाशन या बिपरीत प्रकाशन सम्भव नहीं । द्रष्टा की दृष्टि 
- ' :का सबथा लोप कभी भी नहीं होता, इस श्रति से भी. सिद्ध होता है 


| 


“अथवा जाग्रव और स्वप्न के. सम्पूणं भूतां में स्थित और सभी 
| वस्तुओं के साक्षीरूप से तुरीय आत्मा ही प्रकाश कर रहा है । इसी- 

लिये बह सदा सबका साक्षी माना गया हे, ऐसे ही “इससे भिन्न: 
और कोई द्रष्टा नहीं है? इस श्रति वाक्य से भी सिद्ध होता है.॥१२॥ 
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सानुवादशा डूरभाष्ययुता ४६ 
निमित्तान्तरप्राप्ताशझानिवृत्त्यर्थोज्यं श्लोक: | कथं होताग्रहणस्य 
तुल्यत्वात्कारणबद्धत्वं प्राज्ञस्यैव न तुरीयस्येति प्राप्ता55शक्का. निव- 
त्यते । यस्माद्‌ बीजनिद्रायुतस्तत्त्वाप्रतिबोधो निद्रा । सैव च विशेष- 
प्रतिबोधम्रसवस्य बीजम्‌ । सा बीजनिद्रा। तया युतः प्राज्ञ: । सदा 
दृक्स्वभावत्वात्तत्त्वाप्रतिबो धलक्षणर निद्रा तुरीये न विद्यते। अतो न 
कारणुबन्धस्तस्मिन्निस्य भिप्रायः ॥१३॥ 





अनुमान रूप निसित्तान्तर से तुरीय आत्मा में कारण बन्धकत्व 
की आशंका को दूर करने के लिये आगे का यह श्लोक है। जब द्रौत 
का अग्रहण प्राज्ञ और शुरीय में समान है तो फिर केवल प्राज्ञ को 
-ही कारण से बँधा हुआ मानना ओर तुरीय को बीजरूप अज्ञान से 
बँघा हुआ न मानना यह केसे कह रहे हो ? इस प्रकार तुरीय में 
प्राप्त हुई कारणवन्धकत्व की आशंका को दूर करते हैं क्योंकि प्राज्ञ 
बीजरूप निद्रा से युक्त है, यहाँ पर तत्त्व के अज्ञान को निद्रा 
है । वह अज्ञान ही छोत के विशेष विज्ञान उत्पत्ति का बीज हे । अतः 
वह बीज निद्रा शब्द से कहा गय है। उस निद्रा से प्राज्ञ सम्बद्ध 
है पर सदा साक्षी स्वभाव होने झं कारण तुरीय आत्मा में वह तत्त्व 
का अज्ञानरूप निद्रा नहीं है इसीलिये वह कारण से बँधा हुआ नहीं 
माना गया है। बस यही इसका आशय है ॥१३॥ | 
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Wo माण्डक्योपनिषदू 


स्वझनिद्रायुतावादयो प्राजस्त्वस्वभनिद्रया । 
न निद्रां नेव च सम तुर्यं पश्यन्ति निश्चिताः ॥ १४॥ 

[ पहले की दो अवस्थावाले विश्‍व और तेजस स्वप्न तथा निद्रा 
दोनों से युक्त है, एव प्राज्ञ आत्मा केवल निद्रा से युक्त है स्वप्न से : 
नहीं । किन्तु तुरीय सें न निद्रा ही डे ओग न स्वप्न ही, ऐसा उस 
तत्त्ववेत्ता लोग देखते है ॥१४॥ | 





स्वप्रोऽन्यथाम्रहणं सप इव रञ्ज्चाम्‌ । निद्रोक्ता तत्त्वाप्रतिवोध-. 
लक्षणं तम इति । ताभ्यां स्वम्ननिद्राभ्यां युक्तो विश्वतैजसो । अतस्तौ 
कायकारणुबड वत्युक्तो । प्राज्ञस्तु स्वप्रवजितकेवलयैव निद्रया युत्त इति 
कारणुबद्ध इत्युक्तम्‌ । नोभयं पश्यन्ति तुरीये निश्चिता ब्रह्मविदो 
विरुद्धत्वात्‌ सवितरीव तमः। अतो न कायकारणबद्ध इत्युक्तस्तु- 
रीयः ॥१४॥ 





स्वप्न ओर निद्रा से शूत्य तुरीय आत्मा 


जैसे रञ्जु में सपज्ञान अन्यथा ग्रहण कहा है, वेसे ही. तुरीय 
आत्मा में अन्यथा ग्रहण का नाम स्वप्न है और तत्त्व का अज्ञानतम 
नाम से कहा गया है जिसे यहाँ पर निद्रा कहते हैं । ऐसे स्वप्न और 
निद्रा से युक्त विश्व और तेजस माने गये हैं । अतः वे स्वप्नरूप काय 
ओर निद्रारूप कारण से वँधे हुए कहे गये हैं, किन्तु प्राज्ञ स्वप्नरहित 
केबल निद्रा से युक्त हे । इसी लिये उसे कारणबद्ध कहा । दृढ़ अपरोक्ष 
त्रह्मदर्शी पुरुप तुरीय में दोनों ही बातें नहीं देखते क्याँकि. जैसे सूय 

घेरा नहीं रह सकता वसे ही स्वप्न प्रकाश तुरीय में विरुद्ध 
होनेसे स्वप्न और निद्रा दोनों ही नहीं रह सकते | इसीलियें तुरीय 


जे काय एवं करण से बँधा हुआ नहीं हे ऐस। कहा गया है ॥१४॥ 





सानुवानशाद्भु रभाष्ययुता इ 


अन्यथा गृहतः स्वझो निद्रा तच्चमज्चानतः । 

` विपर्यासे 2 तयोः चीणे तुरीयं पदमश्नुते ॥१४॥ 

[ ( २ज्जुसप की भाँति तत्त्व से) विपरीत ग्रहण होने पर स्वप्न 
होता दै और केवल तत्त्व को न जानने से निद्रा होती हे । पर इन 
दोनों विपयय के क्षीण हो जाने पर ( साधक ) तुरीय पद को प्राप्त 
करता है ॥१४॥ ] 


कदा तुरीये निश्चितो भवतीत्युच्यते । स्वप्नजागरितयोरन्यथा 
रज्ज्वां सप इव गृहृतस्तत्त्वं स्वप्नो भवति । निद्रा तत्त्वमजानतस्ति- 
सृष्ववस्थासु तुल्या । स्वप्ननिद्रयो स्तुल्यस्वाद्विश्ववैजसयोरेकराशित्वम्‌ । 
अन्यथाग्रहणप्राधान्यात्र रुणभूता निट्रेति तस्मिन्विपर्यासः स्वप्नः । 
तृतीये तु स्थाने तत्त्वाज्ञानलक्षणो निद्रेवकेबला विपर्यासः । 
अतस्तयोः कायकारणस्थानयोरन्यथाग्रहणाग्रहणलक्तणविपर्यासे 
कायकारणबन्धरूपे परमार्थतत्त्वप्रतिबोघतः क्षीणे तुरीयं पदमश्नुते - 
तदोभयलच्तणं बन्धरूपं तत्रापश्यंस्तुरीये निश्चितो भवतीत्यथे: ॥१४॥ 


तुरीय आत्मा में पुरुष कब निश्चित माना जाता है इसे आगे के 
श्लोक में कहेंगे। रञ्जु में सपज्ञान के समान स्वप्न तथा जाग्रत में | 
तत्त्व के विपरीत ज्ञान से स्वप्न होता हे एबं तत्त्व के न जानने से 
निद्रा होती है । यह निद्रा जाग्रत आदि तीनों अवस्थाओं में समान 
है । इनमें से स्वप्न और निद्रा में समान होने में विश्व तथा तैजस 
को एक कोटि में रखा गया है, अर्थात ये दोनों ही स्वप्न तथा निद्रा 
से युक्त हे इन दोनों अवस्थाओं में विपरीत ज्ञान होने से निद्रा 
गोण हो गई । इसीलिये उसमें स्वप्नरूप भ्रान्ति ज्ञान रहता है पर 
तृतीय स्थान सुषुप्ति में तो केवल तत्त्व का अज्ञान रूप निद्रा ही चिपः | 
रीत ज्ञान है अतः उन काय कारण के स्थानों में विपरीत ज्ञान और _ 
अज्ञान जो कि कार्यकारण बन्धन रूप विपर्यास हैं चे दोनों ही. 
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रू. माण्डक्योपनिषदू 


अनादिमायमा सुपो यदा जीव प्रबुध्यते । 


अजमनिद्रमस्वप्नमट्टेतं घुष्यते तदा ॥१६॥ 
[ जब जीव अनादि माया से सोया हुआ तत्त्वबोध के द्वारा 
भली प्रकार से जग जाता है तभी उसे जन्म निद्रा तथा स्वप्न से 
रहित अत आत्मतत्त्व का वोध प्राप्त होता है ॥१६॥ ] 


योऽयं संसारी जीवः स उभयलक्षणेन तत्त्वाप्रतिबोधरूपेण 

' बीजास्मनाऽन्यथाम्रहणलक्षणेन चानादिकालप्रत्तेन मायालक्षणेन 
। स्वप्नेन ममायं पिता पुत्रोऽयं नप्ता क्षेत्र पशवोञ्हमेषां स्वामी सुखी 
- दुःखी क्षयितोऽहमनेन वर्वितश्चानेनेत्येवंप्रकारान्स्वगनान्स्थानद्वयेऽपि 
पश्यन्सुप्तो यदा चेदान्तार्थतत्त्वाभिज्ञेन परमकारुशिकेन गुरुणा 

॥ नास्थेवं रचं हेतुफलात्मकः किंतु तत्त्वमसीति प्रतिबोध्यमानो यदा 
¦ तदेवं प्रतिबुध्यते । कथं नास्मिन्बाह्ममाभ्यन्तरं वा जन्मादिभावविः 
' पस्मार्थतत्त्व के ज्ञान से जब क्षीण हो जाते हैँ तब साधक तुरीय पद्‌ 
को प्राप्त करते हैं उस समय दोनों ही कायकारण बन्धन को न 
देखता हुआ पुरुष तुरीय में निश्चित होता है ऐसा अभिप्राय हे ॥१५॥ 

तत्त्ववोधकाल का वणेन 

' . जो यह संसारी जीव है बह वास्तव में परमात्मस्वरूप ही है । 
' तत्त्व के अज्ञानरूप बीज एवं अन्यथा ज्ञानरूप भ्रान्ति जो अनादि- 
| काल सें प्रवृत्त है तथा मायास्वरूप है - उसी से यह मेरा पिता है, 
मेरा पुत्र है यह, यद नाती हे, बह घर है, ये पशु हैं, में इसका स्वामी 
हुँ। इनकी प्राप्ति से में सुखी और वृद्धि को प्राप्त होता हूँ, इनके 
| अभाव में में दुःखी तथा क्षीण हो जाता हूँ, इस प्रकार जाग्रत. और 
स्वप्न दोनों अवस्थाओं में स्वप्न देखता हुआ वह सो रहा है । जब 
हि ` 'वेदान्ताथ के तत्त्व को जाननेवाले परम दयालु गुरु द्वारा इस प्रकार 
तू कारणकाय रूप नहीं हो, किन्तु अवस्थात्रय में प्रतीत होने वाले 






सानुवादशा डूरभाष्ययुता पछ 


कारोऽस्त्यतोऽजं सबाह्याभ्यन्त रसवंभावविकारवजित मित्यर्थः । 
यस्माज्जन्मादिकारणभूतं नास्मिन्नविद्यातमोबीजं निद्रा विद्यत 
इत्यनिद्रम्‌। अनिद्रं हि तत्तरीयसतएवास्वप्नम्‌ । तन्निमित्तत्वादन्य- 
थाग्रहण्स्य । यस्माच्चानिद्रमस्चप्नं तस्मादजमद्वौतं तुरीयमात्मानं 
` चुष्यते तदा ॥१६॥ | 





न होने पर अह त किस प्रकार माना जा सकता है ? इसका उत्तर 
दिया जाता हे । परमार्थ तो यह हैकि इस प्रकार यह रांका सचमुच 
में हो सकती थी, यदि परमाथ दृष्टि से प्रपंच होता तो। यह तो 
रञ्जु में कल्पित सप के ससान होने के कारण परमार्थतः है ही नहीं । 
यदि प्रपंच होता तो निःसन्देह वह मिट भी जाता। जैसे रञ्जु में 
कल्पित सप वस्तुतः नहीं है, वैसे ही ब्रह्म में कल्पित प्रपंच वास्तव 
कार्यकारण से विलक्षण हो। ब्रह्मस्वरूपहो इस रीति से जगाया 
जाता है । तब उसे तत्त्वबोध होता है । उस बोध का प्रकार कैसा है 
इसे बतलाते हैं । इस आत्मा में बाह्य अथवा आभ्यन्तरजन्मादि भाव 
विकार नहीं है। अतः वह अजन्मा सम्पूर्ण बाह्य आभ्यन्तरविकारौं | 
से शून्य है। जब इसमें जन्मादि के कारण अविद्यारूप अन्धकार के 
बीजभूत निद्रा ही नहीं है इसीलिये यह अनिद्र कहा गया है, क्योंकि 
वह तुरीय निद्रारहित है। इसीलिये उसमें स्वप्न भी नहीं है, क्योंकि 
अन्यथाग्रहणरूप स्वप्न का कारण निद्रा ही होती है। जबकि वह 
निद्रा एवं स्वप्न से रहित है। इसीलिये उस समय अजन्मा अद्वितीय 
- तुरीय आत्मा का बोध साधक को हो ही जाता है ॥१६॥ 


% 
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प्रपञ्चो यदि विद्येत निवर्तत न संशयः । 
त्रमिदं की १ 
मायामा द्वेतमद्वेते॑ परमार्थतः ॥१७॥ 

( सत्य तो यह है कि) यदि प्रपंच होता, तो बह निःसन्देह 
निवृत्त हो जाता पर यह देत तो रञ्जु, सपवत्‌ माया मात्र हे, परमा- 
थतः यद त ही हे ॥१७॥ | 
_ .प्रपन्न''नवृत्त्या चेत्मतिवुध्यते5निवृत्ते प्रपञ्चे कथसद्वौतसिति । 
उच्यते । सत्यमेवं स्यात्प्रपन्चो यदि विद्यत। रज्ज्बां सपं इव कल्पि- 
तत्वान्न तु स विद्यते । विद्यमानश्च न्निवर्तेत न संशयः। न हि रज्ज्वां 
श्रान्तिधुद्धघा कल्पितः सपों बिद्यमान: सन्विवेकतो निवृत्त: । नेव 
साया मायाविना प्रयुक्ता तहशिंनां चक्षुवन्यापगभे विद्यमाना सती 
निवृत्ता। तथेदं प्रपञ्चाख्य सायामात्रं ढ तं रज्जुवन्मायाविवच्चादइं तं 
परसाथतस्तस्मान्न कश्चिरप्रपञ्चः प्रवृत्तो निवृत्तो वाउस्तीत्यभिग्रायः । १७] 


न अद्देत ही पारमार्थिक है 
यदि प्रपंच की निवृत्ति से ही बोध होता हें तो प्रपंच की निवृत्ति 
में नहीं है वह तो रज्जु में भ्रान्तिदष्टि से कटिपतसप के समान 
' जब है तो फिर विवेक से मिट जाना भी कहना नहीं के बराबर है । 
मायावी से फेलायी गयी माया कहाँ थी जो निवृत्त होती। वह तो 
' देखनेवालां के दृष्टिवंधन के हटते ही मिट जाती हे । पहले विद्यमान 
। | थी पीछे सिट गयी ऐसी बात ऐन्द्रजाल के विषय में नहीं कही जा 
। सकती । बल्कि पहले भी अविद्यमान होती हुई दृष्टिबंध के कारण 
। विद्यमान सी प्रतीत होती थी । जो दृष्टिबंध के हटते ही बाधित हो 
। जाती है । ठीक ऐसे ही प्रपंच नामक होत भी रज्जुसपवत्‌ मायामात्र 
ही,ङ्रेत परमाथ तस्तु भायावी ओर रञ्जु के समान अद्वितीय. ब्रह्मतत्त्व 
ही है। अतः न कोई प्रपंच बनता हे ओर न मिटता ही हे । तीनों काल 
_ में अद्वितीय परमात्मा ही पारमार्थिक वस्तु है, यही इसका आशय है। 
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विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ । 


उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्वेते विद्यते ॥१८॥ 
|: [ (अपञ की भाँति गुरु शिष्यादि ) विकल्प की यदि किसी ने 
कल्पना की होती, तो वह विकल्प भी निवत्त हो जाता । पर गुरु 
शिष्यादि यह बाद केवल उपदेश के लिये है। अतएव तत्त्वसाक्षात्कार 
हो जाने पर सम्पूण होत नहीं रह जाता है ॥१८॥ ] 


ननु शास्ता शाज' शिष्य इति विकल्पः कथं निवृ(वृ)त्त इत्यु- 
च्यते । विकल्पो विनिवर्तेत यदि केनचित्कल्पितः स्यात्‌ । यथां$्यं 
पब्च्यो ७ ७ ~ > विकल्पो [a प्रतिबोः 
प्रपञ्चो सायारञ्जुसपवत्तयाऽयं शिण्यादिसेदविकल्पो5पि प्राक्प्रतिबो- 
घादेवोपदेशनिसित्तोञ्त उपदेशादयं वादः शिष्यः शास्ता शाखमिति । 
उपदेशाकार्ये तु ज्ञाने निवृ त ज्ञाते परमाथतत्तवे द्वैतं न विद्यते ॥ १८ 








गुरुशिष्यादि भेद भी पारमार्थिक नहीं है 


शांका--शासक शाझ़ ओर शिष्य यह बिकल्प कैसे निवृत्त हो 
सकता है ? इसका उत्तर आगे के श्लोक से देते हैं । 


समाधान-यदि शुरूशिष्यादि विकल्प की कल्पना किसी ने 
सचमुच में की होती तो यह विकल्प मिट जाता । जैसे यह प्रपंच 
इन्द्रजाल रञ्जुसप के समान मिथ्या हे । बैसे ही गुरूशिष्यादि 
भेदचिकल्प भी सिथ्या हे । यह तो आस्मज्ञान से पहले केवल तत्त्व 
उपदेश के लिये हे । उपदेश के फलस्वरूप तत्त्वज्ञान के हो जाने पर 
अर्थात्‌ परमाथतत्त्व का बोध हो जाने पर हत की सत्ता नहीं रहती 
तो फिर गुरूरिष्यादि वाद भी कैसे रह सकता है। सम्पूणं विकल्पों 
का अत्यन्याभाव उपदेश से पहले, की भाँति उपदेश के बाद भी है। 
अतः किसी भी भेद सें पारमार्थिक की गन्ध तक नहीं । 
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सोयमात्मा5व्यक्षरमोंकारो5धिमात्रं पाद्‌ मात्रा । 
मात्राश्च पादा अकार उकारो मकार इति. ॥८॥ 
[ वह यह आत्मा अक्षर के अनुरोध से शकार स्वरूप है और 
वह मात्राओं को आश्रय करके स्थित रहता है। इसीलिये आत्मा के 
पाद ही आकार की मात्राएँ है ओर आकार की मात्राएँ ही आत्मा 


के पाद हैं, अकार, उकार और मकार-मे ही प्रणव की सात्रा है ॥८॥] 


अभिधेयप्रथान कारश्चतुष्पादासेति व्याख्यातो यःसोऽय- 
सात्माऽध्यचरमक्षरमधिकृत्याभिधानप्राधान्येन वण्यंमानोऽध्यक्षरम्‌ । 
कि पुनस्तदक्षरमित्याह । ऑंकारः। सोडयमोंकारः पादशः प्रवि- 
भञ्यमानोऽधिमात्रं मात्रामधिकृत्य वतत इत्यधिमात्रम्‌ । कथमात्मनो 
ये पादास्त ओंकारस्य मात्रा:। कास्ताः। अकार उकारो भकार 
डात ॥ ८ ॥ 
लय चिन्तन प्रक्रिया 
(“ अब तक हमने जिस आकार स्वरूप चतुष्पाद आत्मा को 
चाच्याथे की प्रधानता से वतलाया है, वह यह आत्मा अध्यक्षर 
स्वरूप है ।(अक्तर का आश्रय लेकर जिसे नाम की प्रधानता से 
बतलाया जाय वह अध्यक्षर कहा जाता है) अच्छा तो वह अध्यक्षर 
क्या है ? इस पर कहते हैं । (बह आकार ही है ) वही यह अकार 
पाद रूप से विभक्त किये जाने पर अधिमात्र कह्दा जाता है । मात्रा 
का आश्रय लेकर जो रहता हो उसे अधिमात्र कहते हैं । कैसे ? क्योंकि 
आत्मा के जो पाद हैं वे ही शकार की मात्राएँ हें । वे मात्राएँ कोन 
सी हैं? अकार उकार तथा मकार ये ही ओंकार की मात्राएँ हैं । 
तात्पाय यह कि आत्मा के पाद ओर ओंकार की मात्राआं के अभेद 
होने से कोई विरोध नहीं है ॥८॥ 
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जागरितस्थानो वैश्वानरोऽकारः प्रथमा मात्राऽऽ- 
्तेरादिमत्ताडाऽऽप्रोति ह वे सर्वान्कामानादिश्र 
भवाति य एवं वेद ॥६॥ 


जाग्रत्‌ स्थानवाला वैश्वानर व्याप्ति तथा आदिमत्त्व के कारण 
( प्रणव की ) पहली मात्रा अकार स्वरूप है। इस प्रकार जो साधक 
जानता है वह समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है और( सभी 
महापुरुषों में ) प्रधान हो जाता हे ॥ ६ ॥ 


तत्र विशेषनियमः क्रियते। जागरितस्थानो वेश्वानरों यः स 
आंकारस्याकार: प्रथमा मात्रा केन सामान्येनेत्याह्‌ । आप्तेरा पतिव्या- 
पतिरकारेण सर्वा वाग्व्याप्ता। “अकारो वे सर्वा वाक (ऐ० आ० २.३६) 
इति श्रतेः । तथा वैश्वानरेण जगत्‌ । “तस्य ह वा तस्या55त्मनो वेश्वा- 
नरस्य मूधेब सुतेजाः? छा० ५१८१२ इत्यादिश्रतेः। अभिधानासि- 





अकार और विश्व का अभेद 

अब उक्त विषय में विशेष नियम किया जाता है । 

जो वैश्वानर जागरितस्थान वाला है वही आकार की पहली 
मात्रा अकार होता है। किस समानता के कारण आपने ऐसा कहा ? 
इस पर कहते हैं। आप्ति यानी व्याप्ति के कारण विश्‍व और अकारे 
को एक माना गया है, क्योंकि अकार से सम्पूण वाणी व्याप्त है। 
“निःसन्देहं अकार सम्पृणं बाणी रूप हे” ऐसा श्रुति भी बतला रही 
है। जैसे आकार से सम्पूर्ण बाणी व्याप्त है वैसे ही वश्वानर से 
सम्पूरणं जगत व्याप्त है। क्योंकि “उस इस वेश्वानर आत्मा का 
मस्तक ही द्युलोक है” इत्यादि श्रुति वेश्वानर के जगतव्यापकत्त्व 
को जो बतला रही है। वाचक और वाच्य की एकता को हम पहले 
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` = .स्वप्स्थांनस्तेजल उकारो डितीया मात्रोत्क 
षोदुभयत्वाडोत्कषति ह वेज्ञानसंतति समानश्च 
भवति नास्यात्रह्मवित्कुले भवति य एवं वेद ॥१०॥ 


[ स्वम्नस्थानबाला तैजस उत्कषं तथा मध्यवतित्व इन दोनों 
कारणां से ओंकार की द्वितीय मात्रा उकार स्वरूप है। इसप्रकार 
जो साधक जान लेता है, वह अपनी ज्ञान संतति का उस्कपं करता 
है और सबके प्रति समान होता है। इसके अतिरिक्त इसके वंश में 
कोई पुरुष ब्रह्मज्ञान से हीन नहीं होता है । १०। ] 


घेययोरेकत्बं चावो चाम । आदिरस्य विद्यत इत्यादिमद्यथेबाऽऽदिभद- 
काराख्यमचरं तथैव वैश्वानरस्तस्माद्वा साम!न्यादकाररबं वे श्वानरस्य । 
तदेकरवविदः फलमाह--आप्नोति ह चे सर्वान्‌ कामानादिः प्रथमश्च 
भवति महत्तां य एवं वेद यथोक्तमेकत्वं वेदेत्यथः ।।६॥ 
स्वप्रस्थानस्तैजसो यः स शँकारस्योकारो द्वितीया मात्रा । केन 


भी कह आये है । 

दोनों में आदिमत्त्व भी समान हे । जिसका आदि हो उसको 
आदिमत्त्व कहते हैं । जैसे ओंकार का अकार नामक अक्षर आदिमान 
है, वेसे ही आत्मा का वेश्वानरपद भी आदिमान्‌ हे । इसी समानता 
को लेकर वैश्वानर को आकार. रूप कहा गया है। उनका अभेद 
जानने वालों के लिये फल बतलाते हैं। जो पुरुष ऐसा जानता है 
अर्थात्‌ वैश्वानर और अकार की एकरूपता जानता है वह सम्पूर्ण 
` कामनाओं को प्राप्त कर लेता है और वह सभी श्रेष्ठ पुरुषों में प्रथम 
। होता है ॥६॥ 
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उकार ओर तैजस का अभेद 
जो स्वप्नस्थानवाला तैजस है वह आकार की हिंतीयमात्रा 





` सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ५ 


सामान्थेनेत्याह्‌-उत्कर्षात्‌। 'अकारादुत्कृष्ट इव ह्यकारस्तथा तैजसो 
विश्वादुभयत्वाद्वाऽकारमकारयो मध्यस्थ उकारस्तथा विश्वप्राज्ञयोमध्ये 
तैजसोऽत उभयभाक्त्वसामान्यात्‌। विद्वत्फलमुच्यते--उत्कर्षीत ह वे 
ज्ञानसंतांतम्‌ । विज्ञानसंतर्ति बधयतीत्यथः । समानस्तुल्य्च सिन्र- 
पक्षस्येब शत्रुपक्षाणामप्यप्रद् ष्यो भवति। अब्रह्मविदस्य कुले न 
भवति य एवं .वेद ॥१०॥| 





उकारस्वरूप है । किस समानता को लेकर द्वितीयमात्रा तैजस है ? 

इस पर कहते हें । उत्कपरूप सामान्य के कारण जैसे अकार से 

उत्कृष्ट सा उकार हे, वेसे ही विश्‍व से उत्कृष्ट तैजस है | क्योकि विश्व 

स्थूल-शरीराभिमानी है और तेजस सूचमाभिमानी है, अथवा दोनों में 

सध्यवर्तित्वरूप समानता है। जैसे अकार मकार के मध्यबती उकार 
हे वेसे ही विश्व और प्राज्ञ के मध्य में रहने वाला तैजस हे । अतः 

उभय भाकत्व ( सध्यवत्तित्व ) रूप सामान्य के कारण भी तैजस 
एवं अकार में अमेद है । इस प्रकार जानने वालों के लिये फल बत- 
लाया जाता है। जो इस प्रकार जानता है वह विज्ञान संतति के 
उत्कषे को बढ़ाता हे और सबके प्रति समान हो जाता हे । अर्थात 
मित्र पक्ष में जैसे वह हष का विषय नहीं होता वेसे ही शत्रु पक्ष 
वालों में भी द्वेष का विषय नहीं होता । किंबहुना, ऐसे जानने 
बाले के कुल में कोई भी ब्यक्ति ब्रह्मज्ञान से शुन्य नहीं होता ॥१०॥ 











६० माण्ड्क्यीपनिषद्‌ 


सुषुप्तस्थानः प्राशी मकारस्तृतीया मात्रा मिते- 
रपीतेवा मिनोति ह वा इृद७ सर्वमपीतिश्च 
भवति य एवं वेद ॥११॥ 


[ सुषुप्ति स्थान वाला प्राज्ञ, मान तथा लय इन दोनों कारणों से 
आकार की तीसरी मात्रा मकार स्वरूप है। जो साधक इस प्रकार 
जान लेता है, वह इस सम्पूणं जगत को माप लेता है और सबका 
विलय स्थान हो जाता है ॥११॥ |] 





सुषुप्तस्थानः प्राज्ञो यः स याँकारस्य मकारस्तृतीया मात्रा । केन 
सामान्येनेत्याह सामान्यमिदमत्र--मितेमितिमानं मीयेते इव हि 
विश्वतैजसौ प्राज्ञेन प्रलयोत्पत्त्योः प्रवेशनिगंमाभ्यां प्रस्थेनेव यवाः। 





मकार ओर प्रात का अभेद 


सुपुप्ति स्थान बाला जो प्राज्ञ है बह आकार की तृतीय मात्रा 
सकारस्वरूप है । प्राज्ञ को मकार रूप केसे मानते हो ? इस पर कहते 
हैं--इन दोनों में यही समानता है, मितिरूप समानता दोनों में है । 
। 4 शब्द का अथे मान होता है, जैसे प्रस्थरूप वाट विशेष से जो 
तौले जाते हैं, बसे ही प्रलय और उत्पत्ति के समय प्रवेश एवं 
निगमन के द्वारा प्राज्ञ से विश्व और तैजस नाप लिये जाते हैं, 


नुवादशाङ्करभाष्ययुता ११ 


तथोंकारसमाप्तौ पुनः प्रयोगे च . प्रविश्य निगच्छत इवाकारोकारौ 
सकारे। अपीतेवो । अपीतिरप्यस्या एकीभावः। आंकारोश्चारणे- 
ऽन्त्येऽक्षर एकीभूताविवाकारोकारौ । तथा विश्वतैजसो सुषुप्तकाले 
्राज्ञे। अतो चा सामान्यादेकत्वं ग्राज्ञमकारयोः। विद्वत्फलमाह-- 
मिनोति ह वा इदं सवं जगद्याथात््यं जानातीत्यथः। अपीतिश्च 


जगत्कारणात्मा भवतीत्यथः । अत्रावान्तरफलबचनं प्रघानसाधन- 
रतुत्यथम्‌ ॥११॥ 





अर्थात्‌ विश्व तेजस का प्रवेश सुपुप्तिकाल में प्राज्ञ में ही होता हे 
और जागरणुकाल सें दोनों का प्राज्ञ से ही पुनः निगमन होता है। 
इस प्रकार प्राज्ञ विश्व को मापलेता हे । उसी प्रकार जैसे आकार की 
समाप्ति में मकार में ही अकार उकार का प्रवेश होता है और पुन 
अकार के प्रयोग करने पर मानो भकार से ही अकार उकार निकलते 
हैः। अतः अकार उकार को जैसे मकार मापता है बैसे ही विश्व 
तेजस-को. -प्राज्ञ-मापता. है । अथवा अपीतिरूप समानता के कारण 
भी प्राज्ञ एवं मकार की एकता है। अपीति शब्द का अथ प्रलय 
अर्थात्‌ एकीभाव होता है । क्‍योंकि जैसे आकार उच्चारण करने पर 
अन्तिम मकार अक्षर में अकार उकार एकीभूत हो जाते हैं । वेसे 
ही सुषुप्ति के समय विश्व और तैजस प्राज्ञ में लीन हो जाते हैं । अत 
इस. अप्ययरूप समानता के कारण भी प्राज्ञ और मकार का अभेद 
कहा गया. है इस प्रकार जानने वाले के लिये फल बतलाया जाता है- ' 
वह इस प्रकार इस .सम्पूणं जगत को निःसन्देह माप लेता है। 
अर्थात्‌ जगत्‌ की उत्पत्ति और प्रलय की प्रक्रिया के ज्ञान से सम्पूणं 
जगत का यथाथ स्वरूप समझ जाता हे । चसे ही सम्पूणं जगत का 
कारण स्वरूप अप्ययप्रलय रूप भी हो जाता है। यह अवान्तर फल 
प्रधान साधन की प्रशंसा के लिये यहाँ पर कहा गया है ॥११॥ 


ha श्या... फि 
क 





६२ माण्डक्योपनिषद्‌ 
अत्रैते श्‍लोका भवन्ति-- 
विश्वस्यात्वविवक्षायामादिसामान्यश्चुत्कटम्‌ | 


मात्रासंप्रतिपत्तो स्यादाप्रिसामान्यमेव च ॥ १६॥ 

[ जब विश्वासमा का अकार मात्रस्य बतलाना अभीष्ट हो, तो उस 
समय सममना चाहिए कि उन दोनों में प्राथमिकत्ब की समानता 
स्पष्ट है । अत्व विवक्षा पद की व्याख्या--मात्रा सम्प्रतिपत्ति हे । 
विश्व और अकार की समानता में ( इनमें ) व्याप्तिरूप सामान्य भी 
स्फुट ही है ॥१९॥ 


विश्वस्यात्वमकारमात्रत्व यदा विवक््यते तदाऽऽदित्वसामान्य- 
सुक्तन्यायेनोरकटसुदूभूतं दृश्यत इत्यथः। अत्वविवक्षायामित्यस्य 
व्याख्यानं मात्रासंप्रतिपत्ताविति। विश्वस्याकारमात्रस्वं यदा संप्रति 
पद्यत इत्यथः । आप्तिसामान्यमेव चोत्कट मिस्यनुवतते.चशव्दात्‌ ।१६। 


इस विषय में आगे के श्लोक भी हैं । 
अकारादि मात्राओं को विश्वादि के साथ एकता 


जब विश्व को अत्त्व अर्थात्‌ अकारमात्रात्व बतलाना अभीष्ट होता 
है, तब पहले बतलाये गये न्याय से ग्राथमिकत्वरूप सामान्य दोनों 
में स्पष्ट दीखता है । श्लोक में “मात्रा संप्रतिपत्तौ? यह “अत्व चिव- 
क्षायाम्‌? इस पद का व्याख्यान है, अर्थात्‌ जब विश्व की अकारमात्र- 
स्वरूपता का बोध होता है तब उनकी ऱ्यापकतारूप समानता का 
भी स्पष्ट ही भान होता है। श्लोक में च शब्द “उत्कटम्‌? पद्‌ की 


अनुवृत्ति के लिये कहा गया है॥१६॥ 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुतमु द्र 


तेजसस्योत्वविज्ञान उत्कर्षो इश्यते स्फुटम्‌ । 
सात्रासंप्रतिपचौ स्यादुभयत्वं तथाविधम्‌ ॥२०॥ 

` भकारभावे प्राज्ञस्य भानसासान्यभुत्कटप । 
मात्रासंप्रतिपत्तो तु लयसामान्यमेव च ॥२१॥ 
त्रिषु धामसु यत्तल्य सामान्यं वेत्ति निश्चितः 


॒ पूज्यः सरवभूतानां वन्द्यश्च महामुनिः ॥२२॥ 
[ तैजस को उकार मात्रारूप जानने सें उन दोनों का उत्कष स्पष्ट 
दीखता हे ओर उनका उभयत्व भी स्फुट ही है ॥२०॥ प्राज्ञको मकार- 
मात्रारूप जानने में उन दोनों में मान ओर लयरूप समानता स्पष्ट हे 
॥२१॥ जो पुरुष जाग्रदादि तीनों स्थानों में बतलायी गई तुल्यता 
ओर समानता को निश्चित रूप से जानता हे । बह महासुनि है तथा 
समस्त प्राणियों का वन्दनीय ब पूजनीय हो जाता हे ॥२२॥ ] 
तेजसस्योत्वविज्ञान उकारत्वविवक्षायामुत्कर्षा दश्यते स्फुटं स्पष्ट 
इत्यथ: । उभयरवं च स्फुटमेवेति । पूववत्सवम्‌ ॥२०॥ 
मकारत्वे प्राज्ञस्य मितिलयावुर्कृष्टे सामान्ये इत्यथः ॥२१॥ 
: यथोक्तस्थानत्रये तुल्ययुक्तं सामान्यं वेत्त्येवमेबेतादिति निश्चितो 


तैजस के उत्वविज्ञान में अर्थात्‌ तेजस को उकार रूप बतलाने 
में दोनों का उत्कष स्पष्ट ही दीखता है । ऐसे ही दोनों में उभयत्व 
यानी मध्यवर्तित्व स्पष्ट ही है । शेष पदों की व्याख्या पृवश्लोकोक्त 
पदां के व्याख्यान की तरह जानना चाहिये ॥२०॥ 

प्राज्ञ के सकाररूप बतलाने में मान और लयरूप समानता स्पष्ट 
है। बस इतना ही इसका भावाथ है शेष पूर्ववत्‌ ॥२१॥ | 

प्रणव उपासना का फल 
पूर्वाक्त तीनों स्थानों में बतलाये गये साहश्य को जो जानता है 
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अकारो नयते विश्वमुकारथापि तेजसम्‌ । 


मकारश्च पुनः प्राज्ञ नामात्रे विद्यते गतिः॥२३॥ 
[ ( एथक्‌-एृथक्‌ उपासना किये जाने पर ) अकार विश्व को प्राप्त 
करा देता है, उकार तेजस को और मकार प्राज्ञ को प्राप्त करा देता हे । 
पर अमात्र में कोई गति नहीं है ॥२३॥ ] 


यः स पूज्यो चन्द्यश्च त्रह्मवित्लोके भवति ॥२२॥ 

यथोक्तैः सामान्यैरात्मपादानां मात्राभिः सहेकत्वं कृत्वा यथो- 
क्तांकार प्रतिपद्य यो ध्यायति तमकारो नयते विश्वं प्रापयति । 
अकारालम्बनोंकारं विद्वान्वैश्वानरो भवतीत्यर्थः । तथोकारस्तैजसम्‌ । 
मकारख्यापि पुनः प्राज्ञ चशब्दान्नयत इत्यनुवतंते । क्षीणे तु मकारे 
बीजभावक्षयादमात्र ओंकारे गतिन विद्यते कचिद्त्यिथ: ॥२३॥ 


कि यह इसी प्रकार है, ऐसा निश्चय कर लेता है वह ब्रह्मज्ञानी लोक 


वन्दनीय ओर पूज्य हो जाता है ॥२२॥ 
प्रणव की व्यस्त उपासना का फल 

-“पहले बतलाये गये समानताओं से आत्मा के विश्वादि पदों का 
कार की अकारादि मात्राओं के साथ क्रमशः एकत्व करके पूर्वोक्त 
आकार. को जानकर जो साधक उसका ध्यान करता है उसे अकार 
विश्व को प्राप्त करा देता है, अर्थात्‌ अकार के आश्रित झंकार है 
ऐसा जाननेवःला साधक वेश्चानर हो जाता हे । वैसे ही उकार तैजस 
को और मकार प्राज्ञ को प्राप्त करा देता है, अर्थात्‌ उकाराश्रित 
ऑकार को जानने पर तैजस और मकाराश्रित ओंकार को जानने पर 
प्राज्ञ हो जाता है। च शब्द से “नयते” इस पद्‌ की अनुवृत्ति की 
जाती है । किन्तु मकार के क्षीण हो जाने पर बीजभाव के नष्ट 
हो जाने से मात्रा रहित ओंकार में कभी भीः गति नहीं होती है, ऐसा 
पूर्वाक्त ग्रन्थ का तात्पय है।। २३ ॥ 





छुआ | MM 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ६५ 


( उपनिषद्‌ ) | 
अमात्रश्रतुर्थोञ्व्यवहाय; प्रपधोपशमः शिवो- 
"हत एवमोंकार झात्मेव संविशत्यात्मनाऽऽत्मानं 

य एवं वेद ॥१२॥ | 


[ मात्रा रहित झंकार तुरीय आसम स्वरूप ही है। वह (मनवाणी 
के अविषय होनेसे ) 'अव्यवहायं प्रपञ्च उपशम शिव और अद्वौत 
स्वरूप है । इसप्रकार ओंकार झात्गस्वरूप ही है । इसे जो इस रूप 
में जानता है, वह अपने आत्मा में भली प्रकार से प्रवेश कर जाता 


हे ॥१२॥ ] 


अमात्रो मात्रा यस्य नास्ति सोऽमात्र ऑंकारश्चतुर्थस्तुरीय 
आत्मैव केवलोऽभिधानाभिधेयरूपयोर्वाङमनसयोः क्षीणत्वादव्य- 
बह्दायः। म्रपञ्चोपशमः शिवोऽद्वौतः संवृत एवं यथोक्तविज्ञानवता 
प्रयुक्त ऑँकारख्िमात्रस्निपावः । आत्मैव संविशत्यात्मना स्वेनेव स्वं 
पारमार्थिकमात्मानं य एवं वेद्‌ । परमाथद॒र्शिनां ब्रह्मविदां ठतीयं 
बीजभावं द्रध्वाऽऽत्मानं प्रविष्ट इति न पुनर्जायते तुरीयस्याबीः 

९ : 090 » ७ 

जत्वात्‌। न हि रज्जुसपयोर्विवेके रज्ज्वां प्रविष्टः सपो बुद्धिसंस्कारा- 











अमात्र ओर तुरीय आत्मा का अमेद 


जिसकी मात्रा नहीं हो वह अमात्र कहा जाता हे वह असात्र- 
स्वरूप ओंकार चतुथ अर्थात्‌ तुरीय केवल आत्मा ही विज्ञेय हे । 
वाणी को अभिधान ओर मन को अभिधेय कहते हें । ऐसे मन-वाणी 
की शक्ति क्षीण हो जाने से यह तुरीय अव्यवहाय व्यवहार के योग्य 
नहीं माना गया है । एवं वह प्रपंच का उपशमरूप कल्याणस्वरूप 
अद्वितीय है । इस प्रकार पूर्वोक्त विज्ञानयुक्त साधक से प्रयोग किया 
लै सु | 
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त्युन; पूववत्त्वेकिनासुस्थास्यति। मन्दमध्यमधियां तु प्रतिप्रन्न- 
साधकभावानां सन्मागगामिनां (णां) संन्यासिनां मात्राणां पादानां 
च क्लुप्तसामान्यविदां यथावदुपास्यमान आकारो ब्रह्मप्रतिपत्तय 
आलम्वनी भवति । तथा च वच्यति--“आश्रमाज्चिविधा हीनाः? 
सा० का० ३।१६ इत्यादि ।।१२॥ | छा कटे 
——— लकत प कक टा 15 BA सक ळी नी 
गया तीन मात्रा वाला ओंकार तीन पादवाला आतमा ही है। जो 
ऐसा अपने पारमार्थिक आत्मा को जानता है वह स्वयं ही अपने 
तात्त्विक रूप में प्रवेश कर जाता हे । परमार्थ तत्त्वदर्शी ब्रह्मचेत्ता 
४“ तृतीय बीजभाव अज्ञान को जलाकर शुद्ध आत्मा में प्रविष्ट हो जाता 
है । इसलिये उस तत्त्ववेत्ता का पुनर्जन्म नहीं होता क्योंकि तरीय 
आत्मा झज्ञानरूप बीजभाव के संस्पश से शून्य है) क्या ? भला 
रज्जु और सप का विवेक हो जाने पर रज्जु में प्रविष्ट हुआ कल्पित 
सप उस यथाथदर्शी की रान्ति एवं तज्नन्यसंस्कार के कारण पुन 
पूववत्‌ प्रतीत होगा अर्थात्‌ नहीं । हाँ जो मन्द एवं मध्यसबुद्धि 
वाले सन्मागमीगा संन्यासी साधक हैं जिन्होंने ओंकार की मात्राओं 
और आत्माके पादों के पूर्वोक्त सिद्ध समानता को जाना है उनके 
लिये विधिपूवक उपासना किया हुआ ओंकार जह्मबोध के प्रति हढ 
आलम्बन अवश्य हो जाता है इसी वात को “आश्रय तीन प्रकार के 
हैं? इत्यादि वाक्यों से कारिकाकार स्वयं ही कहेंगे ॥१२॥ 


/ " ( माण्इक्यसूलमन्त्रभाष्यरीका समाप्त ) 


३ ठमककर लक :ज्न्ल्ञायडप्र्यते 





/ 
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पृवेबत्‌-- ` 
अत्रेते श्लोका भवन्ति-- 
( गौडपादीयश्लोकाः) 
ओकारं पादशो विद्यात्पादा मात्रा न संशयः । 
ओकारं पादशो ज्ञात्वा न किंचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥२४ 
[ ( यथोक्त समानता के कारण ) एक-एक पाद करके जानो । 


इसमें किचित्‌ सन्देह नहीं; कि पाद ही आकार की मान्नाएँ हैं। इस 


प्रकार पाद्‌ क्रम से कार को जानकर दृष्ट अथवा अदृष्ट किसी 
भी प्रयोजन का चिन्तन न करे॥ २४॥] 


—— oS NSN NS 


यथोक्ते: सामान्यैः पादा एव मात्रा मात्राश्च पादास्तस्मादोंकार' 
'पादशो विद्यादित्यथः । एचमाकारे ज्ञाते दृष्टाथमदृष्टार्थ वा किञ्चि- 
सप्रयोजनं चिन्तयेत्‌ कृता्थरवादित्यर्थः ॥२७॥ 





; -„ इसी विषय में निम्नाङ्कित श्लोक पूर्ववत्‌ है । 
` प्रणव को समस्त व्यस्त उपासना का फल 


: ` पहले की बतलायी. गयी समानता के कारणा आत्मा के पाद 
ही ओंकार की मात्राएँ हैं और मात्राएँ पाद हैं। अतः ओंकार को 
'पादक्रमशः जाने, इस प्रकार आकार का ज्ञान होने पर किसी भी 
लौकिक अथवा पारलौकिक प्रयोजन की चिन्ता न करें क्योंकि पूर्वोक्त 
रः से प्रणव-रहस्य को जाननेबाले तत्त्वदशी ऋत्यकृत्य हो जाते. 
॥२९४॥ .. RS 


१% आँप i |; 
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युञ्जीत प्रणवे चेतः प्रणवो ब्रह्म निर्भयम्‌ । 


प्रणवे नित्ययुक्तस्य न भयं विद्यते कचित्‌ ॥२५॥ 
[ प्रणव सें ही मन को समाहित करे, क्योंकि प्रणव भयशून्य 
त्रह्स्वरूप है.। इस प्रकार प्रणव में नित्य समाहिल रहने वाले पुरुष 
को कहीं भी भय नहीं हे ॥२५॥ ] 


यु्जीत समादंध्याद्यथाव्याख्याते परमार्थरूपे प्रणवे चेतो मनः। 
यस्मात्मणवो ब्रह्म निभेयम्‌ । न हि तत्र सदा युक्तस्य भयं. विद्यते 
कचित्‌। “विद्वान्न बिमेति कुतश्चन? ते० २.६ इति श्रतेः ॥२४॥ - 
————- SRS 

पूर्वोक्त रीति से सम्पूण दत के निषेधक प्रणवज्ञान के द्वारा उत्तम 
अधिकारी को कृताथता प्राप्त हो भी चुकी हो फिर भी सन्द, मध्यम 
अधिकारी के लिये ध्यान का विधान करना अवश्यक जानकर कहते 
हैं। पूर्वोक्त रीति से जिस प्रणव का व्याख्यान हो चुका है उसी 
परमाथस्वरूप प्रणव में अपने चित्त को समाहित करे, क्योंकि 





आँकारभय शून्य ब्रह्मस्वरूप है । इसीलिये उसमें सदा समाहित पुरुष 
'को कहीं कुछभी भय नहीं होता ऐसा ही तत्त्ववेत्ता कहीं भी किसी | 
विषय में डरता नहीं, इस श्रुति से भी सिद्ध होता हे ॥२५॥। / 
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प्रणवो ह्यपरं अहम प्रणवश्च परः स्मृतः | 
अपूर्वोऽनन्तरोऽचाह्मोऽनपरः प्रणवोऽच्ययः ॥२६॥ 


[प्रणव-ही अपर त्रह्म है और प्रणव ही परब्रह्म माना गया है, 
चह प्रणव कारण रहित अन्तर्वाह्य शून्य काय रहित तथा अव्यय 
है ॥२६।।] 





परापरे त्रह्मणि प्रणवः परमाथतः क्षीणेषु मात्रापादेषु पर 
एवांऽऽस्मा ब्रह्मेति न पूव कारणमस्य विद्यत इत्यपूचः। स्थानान्तरं 
भिन्नजातीयं किञ्चिद्ठिद्यत इत्यनन्तरः। तथा बाह्यमन्यन्ञ विद्यत इत्य- 
बाह्य: । अपरं कायमस्य न विद्यत इत्यनपरः । सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः 
सैन्धवघनवदिस्यथः ॥२६।। 





प्रणव ही परब्रह्म है और प्रणव ही अपर ब्रह्म भी कहा गया है । 
वास्तव में मात्रारूप पादों के विलीन हो जाने पर आत्मा ही परन्रह्म 
है। अतः इसका कोई कारण न होने से यह अपूव है। एवं इससे 
भिन्न जातीय के न होने से यह अनन्तर है तथा इससे बाह्य सी कोई 
अन्य नहीं है । इसीलिये यह अबाह्य है और इसका कोई अपर अर्थात 
काय नहीं है । अतः यह अनपर भी है । अभिप्राय यह है यह आत्मा 
बाहर भीतर सभी ओर से जन्मरहित है एवं सैन्धवघन के समान 
प्रज्ञानघन है । जिस अकार नमक की डली में सभी ओर से नमक 
ही नमक दै. बैसे ही यह आतमा सभी ओरसे प्रज्ञानघन ही है ॥२६॥ 


कि होच. 32979 
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सर्वस्य प्रणवो ह्यादिमध्यमन्तस्तथेव च । 

एवं हि प्रणव ज्ञात्वा व्यश्नुते तदनन्तरस ॥२७॥ 
प्रणवं हीश्वरं विद्यात्सबेस्थ हृदि संस्थितम्‌ । 
सवच्यापिनमोकार मत्वा धीरो न शोचति ॥२८॥ 


[ सबके उत्पत्ति स्थिति और लय स्थान प्रणव ही है। इस प्रणव 


को जानने के बाद साधक प्रणव को ही प्राप्त कर लेता है ॥२७॥ ] 
[ सबके हृदय में स्थित प्रणव को ही इश्वर जाने इस प्रकार 


आकाश तुल्य सवव्यापक आकार को जानकर बुद्धिमान्‌ पुरुष शोक. 


नहीं करता ॥२८] ] 


आदिमध्यान्ता डत्पत्तिस्थितिप्रलयाः सबस्येव सायाहस्तिरज्जु- ` 
सपसगद ष्णिकास्वप्रादिवदप्पद्यमानस्य वियदादिप्रपञ्चस्य यथा ' 


मायाव्यादय: । एवं हि प्रणवमात्मातं मायाव्यादिस्थानीयं ज्ञात्वा 
तरक्षणादेव तदात्मभावं व्यश्नुत इत्यथः ॥२७!] 

सवप्राणिजातस्य स्मृतिप्रत्ययास्पदे हृदये स्थितमीश्वरं प्रणव 
विद्यात्सवव्यापिनं व्योमवदोंकारमात्मानमसंसारिरं धीरो बुद्धिमान 


सम्पूण प्रपंच का आदि मध्य ओर अन्त, यानी सृष्टि, पालन 


आर संहार शकार ही है । जैसे मायामय हाथी, रज्जुसपे, सगतृष्णा | 


और स्वप्न आदि करिपतजगत्‌ का कारण उनका अधिष्ठान हे, वैसे 
ही उत्पन्न होनेवाले आकाशादि प्रपंच का कारण मायावी आदि 


८ हे । बसे ही मायावी आदि स्थानीय उस प्रणवरूप आत्मा को 
जानकर तत्त्वदर्शी विद्वान उसीक्षण आत्मरूपता को प्राप्त कर लेता. 


है । यही इसका अभिप्राय है ॥२७॥- 
सम्पूण प्राणिसमुदाय के स्मरणज्ञान के आश्रय हृदय में स्थित 


ईश्वर प्रणव को ही समे । बुद्धिमान्‌ साधक आकाश के समान. 
सर्वव्यापक आकार को संसारधम से रहित आत्मस्वरूप सममकर 


RR Rt हक?) Mm el 5 ie ७. 
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अमात्रोञ्नन्तमात्रथ उेतस्योपशमः शिवः । 
ओकारो विदितो येन स भुनिर्नतरो जनः ॥२६॥ 


[ जिसने मात्रा रहित तथा अनन्त मात्रा वाले, निखिल द्रत के 


उपशम स्वरूप मंगलमय ओंकार को जान लिया है बही ( परमाथ- 
तत्त्व का मन्ता होने से ) सुनि है । ( पर शास्रज्ञ होते हुए भी ) अन्य 
पुरुष सुनि नहीं है ॥२६॥ | 


सत्वा न शोचति।. शोकनिमित्तानुपपत्तः। “तरति शोकमात्मवित्‌? 
छा० ७।१।३ इत्यादिश्रतिभ्यः ॥२८॥। 

अमात्रस्तुरीय आकारो मीयतेऽनयेति मात्रापरिच्छित्तिः साऽनन्ता 
यस्य सोऽनन्तमानत्रः। नेतावस्वसस्य परिच्छ्ेत्त शक्यत इत्यथः । 
सबद्ठेतोपशमर्वादेव शिवः। आकारो यथाव्याख्यातो विदितो येन 
स परमाथतन्त्वस्य मननान्सुनिः। नेतरो जनः शास्नचिद्पीत्यथः ॥२६॥ 

इति श्रीगोचिन्द्भगचद्‌पूयपाद शिष्यस्य परमहंसपरित्राज- | 

काचायस्य शंकरभगवतः कृतावागमशास्रविवरणे गौड- 
पादीयकारिकासहितमाण्इ्क्योपनिषद्भाष्ये 
प्रथ्समागमसप्रकरणम्‌ ॥ १॥ 
35 तत्सत्‌ । 


शोकयुक्त नहीं होता । ऐसे ही “आत्मज्ञानी शोक को पार कर जाता 
है? इत्यादि श्रतियो से ही सिद्ध होता हे ॥२८॥ 
मुनि का लक्षण 
पू्चोक्तरीति से मात्रा रहित आकार और तरीय को एकरूप से 
जिसने जान लिया है वही परमाथतत्त्व का मनन करने वाला होने के 
कारण सुनि हे । तत्त्व ज्ञान के अभाव में शास्रज्ञ होता हुआ भी दूसरा 


पुरुष मुनि नहीं कहला सकता । यहाँ पर जिससे मापा जाय उसे मात्रा 


यानी परिच्छित्ति कहते हैं और वह मात्रा जिसकी अनन्त हो वह अन- 
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अथ गोडपादीयकारिकायां(छु)वैतथ्यार्यं 
ह्वितीयं प्रकरणस्‌ 
हरिः ३% | 
बैतथ्यं स्वभावानां खप्न आहुर्मनीषिणः | 
' अन्त;स्थानाच्‌ भावानां संबृतत्वेन . हेतुना ॥ १॥ 


[ (स्वप्न में प्रतीत होने वाले) सभी पदाथ शरीर के भीतर ही 
स्थित रहते है, वहाँ के संकुचित स्थान के कारण सनीषियों ने स्वप्न 
में दीखने वाले सभी पदार्थों का मिथ्यात्व बतलाया है ॥१॥॥ 





. 3» ज्ञाते द्वैतं न विद्यत इत्युक्तम्‌ । एकमेवादितीयमित्यादि- . 


श्रतिभ्यः। ( छा० ६।२।१ ) आगममात्रं तत्‌ । तत्रोपपत्त्याऽपि हो तस्य 


'न्तमात्रा चाला कहा गया है, क्‍योंकि इसके माप की सीमा का निश्चय कहा गया हे, क्योंकि इसके माप की सीमा का निश्चय 
नहीं किया जा सकता । वेसे ही सम्पूर्ण हो त अनथ के शान्त हो जाने 
से ही यह-आँकार मंगलमय शिवः्वरूप है । इस प्रकार पूर्वोक्त रीति 

. से बतलाये गये यांकार को जाननेवाला साधक सुनि कहलाता है ।२९। 

इस प्रकार आगमप्रकरण शांकरभाष्य की विद्यानन्दी 

मिताक्षरा समाप हुई ॥१॥ 


डितीय वेतथ्य प्रकरण प्रारम्भ 


स्वप्न दृश्य पदार्था का मिथ्यात्त्व 


 _ "एबभेबाद्वितीयम्‌” ( सजातीय बिज्ञातीय स्वगतभेदशून्य एक 
अह्वत सत ही था) इत्यादि उतियो के अनुसार पहले आगमः 





प्रकरण में यह कहा जा चुका है कि अद्वेततत्त्व को जानलेने पर : 
_ अह्वत नहीं रह जाता। पर वह तो केवल आगमवचन मात्र ही 
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वैतथ्यं शक्यतेऽवधारयितुमिति द्वितीयं प्रकरणमारभ्यते--चेतथ्य- 
मित्यादिना । वितथस्य भावो बेतथ्यम्‌ , असत्यत्वमित्यथः । कस्य । 
सवेषां बाह्याध्यात्मिकानां भावानां पदार्थानां स्वप्र उपलभ्यमाना- 
नाम्‌। आहुः कथयन्ति। मनीषिणः प्रमाणकुशलाः। वैतथ्ये हेतु- 
माह--अन्तःस्थानात्‌ । अन्तः शरीरस्य मध्ये स्थानं येषाम्‌ । तत्र हि 
भावा उपलभ्यन्ते पवतहस्त्यादयो न बहिः शरीरात्‌ । तस्मात्ते चितथा 
भवितुमहन्ति। नन्वपवरकाद्यन्तरुपलभ्यमानैघटादिभिरयैकान्तिको 
हेतुरिर्याशङ्क्याऽऽह-संबृतत्वेन देतुनेति। अन्तःसं्ुतस्थाना दिः 
त्य्थः। न झन्तःसंबरृते देहान्तर्नाडीपु पवतहर्त्यादीना संभवोऽस्ति। - 
न हि देहे पवतो5स्ति ॥ १॥ | 

था । अव युक्तियाँ से भीट्ठ त में मिथ्यात्व निश्चय कराया जा सकता 
है। इसीलिये यह वैतथ्यमित्यादि ग्रन्थ से द्वितीयप्रकरण प्रारंभ | 
किया जा रहा है। वितथ के भाव को वेतथ्य कहते हैं, अर्थात्‌ _ 
असत्यत्त्वमिथ्याकत्त इसका भावाथ होता है “किसका मिथ्यात्त्व 
है” ऐसी आकांक्षा होनेपर कहते हैं कि स्वप्न में बाह्य और आन्तरिक 
सम्पूण पदार्थों में प्रमाणकुशल तत्त्वदर्शियो ने मिथ्यात्त्व देखा है । 
इसलिये उसमें सिथ्यात्त्व निःसन्दिग्धरूप से वे बतलाते हैं | वे उनके 
मिथ्यात्त्व होने में “अन्तःस्थानात्‌?” ( शरीर के भीतर में स्थित होने « 
से.) इत्यादि हेतु भी दिया करते हैं, अर्थात्‌ जिनका शरीर के मध्य 
में स्थान हो उन्हें अन्त:स्थान कहते हैं । क्‍योंकि स्वप्नस्थ पर्चत-ह स्ति 
आदि पदार्था की उपज्ञव्धि शरीर से बाहर तो होती नहीं । इसी लिये 
शरीर के भीतर उपलब्धि होने के कारण वे पदाथ मिथ्या होने 
चाहिये। यदि कहो कि “अन्तःस्थानत्व” यह हेतु व्यभिचारी है 
क्योंकि गृह आदि के भीतर दीखनेवाले घट आदि उक्त हेतु अने- 
कान्तिक देखे गये है । ग्रह के मध्य स्थित होते हुए भी जैसे घटादि | 
मिथ्या नहीं है, बैसे ही शरीर मध्यवती होने पर भी स्वप्न के पदाथ | 


Ha, 
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अदीर्घत्वाच कालस्य गत्वा देशान्न पश्यति । 
प्रतिवुद्ध पै सपस्तस्मिन्देशे न विद्यते ॥२॥ 


[ काल की अदीघता के कारण स्वप्न द्रष्टा देह से बाहर जाकर 
उन देशों को नहीं देखता हे । क्योंकि जागने पर सभी व्यक्ति उस 
देशा में विद्यमान नहीं रहते, जहाँ वह स्वप्न में अपने को देखता 
था। (इससे देह से बाहर जाकर स्वप्न में देखना सिद्ध नहीं 


होता ॥२॥ ] 


स्वप्रहश्यानां भावानासन्तःसंवृतस्थानमित्यतदसिद्धम । यस्मात्‌ 
प्राच्येषु सुप्त उदछछु स्वप्नान्पश्यन्निवदृश्येत। इत्येतदाशाङ्कयाऽऽह। न 

` देहाद्‌ बहिर्देशान्तरं गत्वा स्वप्तान्पश्यति। यस्मात्सुप्तमात्र एव देह- 
_ देशाद्योजनशतान्तरिते मासमात्रप्राप्ये देरे स्वप्नान्पश्यन्चिव दृश्यते । 
न च तदराप्राप्तेरागमनस्य दीघ: कालोऽस्ति। अतोऽदीघरवाञ्च 


“>> 











मिथ्या नहीं कहे जा सकते । ऐसी आकांक्षा होने पर कहते हैं कि न 
` केवल यह शरीर मध्यवर्ती होने के कारण उन्हें मिथ्या कह रहे हें, 
किन्तु संकुचित स्थान होने के कारण से भी वे मिथ्या हैं। इसी 
. को भीतर संकुचित स्थान आदि शब्द से मिथ्यात्व में हेतु बतलाया 
` गया है। क्‍योंकि संकुचित देह के भीतर रहनेवाली, संकुचित 
. नाड्या में पवत हस्ती आदि का रहना संभव नहीं है अर्थात्‌ देह 
' के मध्यवर्ती नाड़ि योमें पवत नहीं रह सकता ॥ १॥ 


' स्वप्न में दीखने वाले संकुचित स्थानवर्ती पदाथ हैं” ऐसा 


। कहना ठीक नहीं, क्योंकि पूवदिशा में सोया हुआ पुरुष उत्तरदिशा 
` में स्वप्न देखता हुआ सा देखा जाता है। इससे यही सिद्ध होता कि 


' स्वप्नद्रष्टा शरीर के बाह्यप्रदेश में जाकर उन वस्तुओं को देखता . 


होगा । ऐसी शंका होने पर आगे की कारिका कहते है 


॥ 


| 


नुवादशाङ्करभाष्ययुता ७% 


कालस्य न स्वप्नदृरदेशान्तरं गच्छति। किञ्च प्रतिबुद्धश्च वै सब 
स्वप्रृक्स्वप्रदशनदेशे न. विद्यते । यदि च स्वप्ने देशान्तरं. गच्छेद्य 
स्मिन्देशे स्वप्रान्पश्यत्तत्रैव प्रतिवुध्येत न चैतदस्ति । रात्रो सुप्रोऽह- 
नीच भावान्पश्यति बहुभिः संगतो येश्च संगतो भवति तैग्रह्मेत। न 
च गृह्यते गृहीतश्चेत्त्वामद्य तत्रोपलव्धवन्तो वयमिति त्रयुः । न चेत- 
दस्ति तस्मान्न.देशान्तरं गच्छति स्वप्ने ॥२।। । 


देह से बाहर देशान्तर में जाकर स्वप्न को नहीं देखता, क्योंकि 
एक मास में प्राप्त होने योग्य सौयोजन दूरी बाले देश में सोने के 
तरक्तणु बाद ही स्वप्नदृश्य वस्तुं को देखता हुआ सा देखा जाता 
है। उस देश में पहुँचने और तू वहाँ से लौटने -के लिये जितना 
दीघकाल अपेक्षित हे वह व्यावहारिक काल भी वहाँ दीखता नहीं । _ 
अतः काल की अदीघता के कारण स्वप्नद्रष्टा देशान्तर में नहीं जाता 
है ऐसा मानना ही उचित प्रतीत होता है। इतना ही नहीं, निद्रा से 
जगे हुए सभी स्वप्नद्रष्टा स्वप्न दशनदेश में अपने को नहीं देखते 
अथात्‌ जिस देश में स्वप्न देख रहा था जगने पर वह देश उसे नहीं 
दिखाई पड़ता । यदि स्वप्न में देशान्तर में स्वप्नद्रष्टा गया होता 
तो जिस देश में उसने स्वप्न देखा था उसी देश में जगने के बाद भी 
अपने को देखना चाहिये था, किन्तु ऐसा नहीं होता रात्रि में सोया 
हुआ व्यक्ति मानो दिन में स्वप्न देखता है और अकेला सोया हुआ 
बहुतां से मिलता है। जो स्वप्न-में.मिले थे जागने पर उनके द्वारा 
ज्ञान होना चाहिये था कि रात्रि में मेरी आपसे भट हुई थी। किन्तु 
ऐसा ज्ञान नहीं कराया जाता है। यदि स्वप्न में पदार्थों कासचमुच 
में दशन हुआ होता तो “हमने तुझे आज वहाँ देखा था? ऐसा 
कहना चाहिये था, पर ऐसा कोई कहता नहीं । अतः स्वप्न में स्वप्न 
दरष्टा देशान्तर में जाकर स्वप्न को नहीं देखता, ऐसा युक्ति युक्त प्रतीत 
होता है ॥२॥ 
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थादीनां ७ 
अभावश्च र श्रते न्यायपूषकम्‌ । 
वैतथ्यं तेन वै प्राप्त स्वस आहुः प्रकाशितम्‌ ॥३॥ 


[ स्वप्न में दीखने वाले रथादि का अभाव तक पूवक श्रुतियों में 
सुना जाता है । अतः स्वप्न में युक्ति से सिद्ध मिथ्यात्व को ही श्रुति में 
. स्पष्ट किया गया है, ऐसा जह्मवेत्ता कहते हैं ॥३॥ ] 


इतश्च स्वप्रहश्या भावा चितथाः। यतोऽमावश्चैव रथादीनां 
स्वप्नदृश्यानां श्रयते न्यायपूर्वकं युक्तितः श्रुतो “न तत्र रथाः? ब० 

' ४३१० इत्यत्र । तेनान्तःस्थानसंबतत्वादिद्देतुना प्राप्तं घेतथ्यं तदनु- 
ड वादिन्या श्रुत्या स्वप्ने स्वयंज्यो तिषट्टप्रतिपादनपरया प्रकाशितमाहु- 
| आ त्रह्मविद: ॥३॥ 






इसलिये भी स्वप्न में देखे गये पदाथ मिथ्या है “स्वप्नावस्था 
“में न रथ होता है न रथ के घोड़े न माग ही होते हैँ” इत्यादि 
अतियों में युक्तिपूवक स्वप्न में देखे गये रथादि का अभाव ही सुना 
जाता है । अतः देह के मध्यवर्ती संकुचित स्थान में देखने से “स्वप्न- 
| दृश्य मिथ्या है” इत्यादि द्ेतुओं से मिथ्यात्व सिद्ध हुआ | उसी का 

'झनुवाद करने वाली स्वप्न में आत्मा के प्रकाशत्व बतलाने वाली 
' उक्त श्रुतियों से ब्रह्ववेत्ता पुरुषों ने पूर्वोक्त मिथ्यात्व को स्पष्ट 
किया है ॥१॥ 
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अन्तःस्थानात्‌ भेदानां तस्माज्जागरिते स्मृतम्‌ । 
यथा तत्र तथा. स्वप्ने संवृतत्वेन मिद्यते॥४॥ 


[ उक्त कारणां से ही जाम्रत्‌ अवस्था में भी पदार्थों का मिथ्यात्व 
सिद्ध होता है। दृश्यक्त्व- हेतु स्वप्न के समान जाम्रदूः के पदार्थों में भी 
मिथ्यात्त्व सिद्ध कर रहा है। केवल शारीर के भीतर होना और 
संकुचित स्थान में रहना ही स्वप्न के पदांथों में वेशिष्टय है ॥ ४॥ ] 


जाम्रद्दृश्यानां भावानां वेतथ्यसिति प्रतिज्ञा । दृश्यत्वादिति 
हेतुः । स्वप्रदश्यभाववद्ति दृष्टान्तः । यथा तत्र स्वप्ने दृश्यानां 
भावानां वेतथ्यं तथा जागरितेऽपि दृश्यत्वमविशिष्टमिति हेतू 
पनयः। तस्माज्जागरितेऽपि चेतथ्यं स्सृतमिति निगमनम्‌ । अन्तः- 
स्थानात्संवृतत्वेन. च. स्वप्नदृश्यानां भावानां नल नत जाम्रद्श्येभ्यो भेदः । 
दश्यस्वमसत्यत्वं चाविशिष्टमुभयत्र ॥ ४ ॥ 


जगत के दृश्य पदार्थ भी मिथ्या है । 
.. “जाग्रत्‌ अबस्था में दीखने वाले पदाथ भी मिथ्या हैं?--ऐसी 
प्रतिज्ञा की जाती हे क्‍योंकि उसमें भी दृश्यक्त्वः हेतुविद्यमान हे। 
यह हेतु है । स्वप्न दृश्यपदाथःकी भाँति यह दृष्टान्त हे। जैसे स्वप्न 
में देखे गये पदाथा में रृश्यत्व और मिथ्यात्व है, वेसे.ही जाग्रत के 
'पदार्था में भी दृश्यत्व समान ही है। इस प्रकार देतु का उपनय भी 
हो जाता है । अतएव जाग्रत्‌ में भी मिथ्यात्व कहां गया है, ऐसा 
निगमन भी है। भाव यह है कि जाग्रत्‌ के पदाथ मिथ्या हैं। दृश्य 
होने के कारण, स्वप्नदृश्य के समान। जैसे स्वप्न में मिथ्यात्व 
व्याप्य दृश्यत्व है वद्दी इश्यत्व जामद में भी है। अतः जाग्रत्‌ सें भी 
सिथ्यात्व सिद्ध हो गया। अन्तःस्थ होना और संकुचित स्थान में 
होना केवल स्वप्न की इन्हीं बातों का जाग्रत्‌ के दृश्य पदार्थों में भेद 
है । दृश्यत्व और भिथ्यात्व तो दोनों की अवस्थाओं में तुल्य है॥४॥. 
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स्वप्नजागरिते स्थाने .. ह्येकमाहुमेनीषिणः । - 
भेदानां हि समत्वेन प्रसिद्ध नेव हेतुना ॥४॥ 
आदावन्ते च यन्नास्ति चतँमानेऽपि तत्तथा । 


वितथैः सद्घशाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥६॥ 

[ दृश्यक्त्व और मिथ्यात्त्व तो उभयत्र समान है, इस प्रकार 
सिथ्यात्त्व के प्रयोजक दृश्यत्त्व रूप प्रसिद्ध हेतु पदार्थों में समान होने 
के कारण मनीषियों ने स्वप्न और जाप्रद अवस्था को समान ही 

, बतलाया है ॥ ५॥ ] 
। [जो वस्तु आदि और अन्त में असद रूप है वह. वतमान में भी 
असद्‌ ही मानी जाती है । स॒गतृष्णिकादि असदू वस्तुओं के. समान 
होते हुए भी (अनात्मज्ञ पुरुषों द्वारा) वे सद्रूप समे जाते है. ६।।. 
प्रसिद्धेनैव भेदानां ग्राह्मग्राहकत्वेन हेतुना समत्वेन स्वप्नजागरित- 
स्थानयोरेकत्वमाहुर्विवेकिन इति पूवप्रमाणसिद्धस्यैव फलम्‌ ॥५॥ 
इतश्च चेतथ्यं जाम्रद्दृश्यानां भेदानामाद्यन्तयोरभावाद्यदादावन्ते 
'च नास्ति वस्तु मृगतृष्णिकादि तन्मध्येऽपि नास्तीति निश्चितं लोके। ` 
“1 तथेमे जाम्रद्दश्या भेदाः । आय्न्तयोरभावाद्वितर्थरेव सृगतृष्णि- 
 कादिभिः सदृरास्वाद्वितथां एव त्थाऽप्यवितथा इव लक्षिता मूढेर- 
. नात्मविद्धिः॥ ६॥ ` | 1० 34 
` जैसे स्वप्न के पदार्थों में ग्राह्य ग्राहक भाव है, बसे ही . जाग्रत,के 
= पदाथाँमें भी आह्यममाहकभाव है। .इस म्रा्म-्राहकःभावरूप प्रसिद्ध 
` हेतु के तुल्य होने से भी स्वप्न और जाग्रत अवस्थाय का विवेकी 
पुरुषों ने एकत्व बतलाया है । इस प्रकार पूवप्रमाण से सिद्ध हुए 
 दश्यत्व हेतु का मिथ्यात्व फल यहाँ पर बतलाया गया है ॥५॥ 
' इसलिये भी जाम्रत्‌ अवस्था में दीखने वाले पदाथ मिथ्या हँ, 
` क्योकि आदिःअन्त में उन वस्तुओं का अभाव है। स्रगठ्ष्णिकादि 
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सानुवादशा द्धू रभाष्ययुतम्‌ ७४ 


सप्रयोजनता तेषां स्वप्ने विप्रतिपद्यते । 
तस्मादा्यन्तवत्वेन मिथ्येव खलु ते स्मृताः ॥७॥ 
[ जाग्रत्‌ के पदार्थों में सप्रयोजनता नहीं कर सकते । क्योंकि 
स्वप्न में उसके विपरीत देखा जाता है, अर्थात्‌ स्वप्न की वस्तुसे 


जाग्रत्‌ में काम नहीं चलता और स्वप्न में जाग्रत्‌ की वस्तु से काम 
नहीं चलता। अतएव आद्यन्तवत्त्व हेतु से निश्चय ही वे दोनों 


अवस्था के पदाथ मिथ्या ही मानेगये हैं ॥७॥ 


स्वप्नरश्यवज्जाग रितिदृश्यानामप्यसत्त्वमिति यदुक्तं तदयुक्तम्‌ । 
यस्माज्ाग्रदूदश्या अन्नपानवाहनादयः छुत्पिपासादिनिवृत्ति कुबन्तो ` 
गमनागमनादिकार्य च सप्रयोजना दृष्टा: । न तु स्वप्नदृश्यानां 
तद्स्ति। तस्मात्स्वप्नदृश्यवज्जाग्रदूदृश्यानामसत्त्व॑ मनोरथमात्र- 


_ मिति । तन्न कस्मात्‌। यस्मात्‌ सप्रयोजनता दृष्टा याऽन्नपानादीनां 
सा स्वप्ने विप्रतिपद्यते। जागरिते हि भुक्त्वा पीत्वा च तृप्तो विनि- 


वस्तु आदि और अन्त में नहीं हे । अतः मध्य में दीखती हुई भी 


वह नहीं है, ऐसा ही लोक में निश्चित किया गया है । ठीक वैसे ही 
जाग्रत्‌ के दृश्य पदाथ भी नहीं हैं, क्योंकि आदि-अन्त में मिथ्या 
सगतृष्णिकादि के समान ही इनका भी अभाव देखा गया है । समान 
होने के कारण वे वास्तव में है. तो मिथ्या किन्तु अनात्मज्ञ मूख 
पुरुषों ने इन्हें सत्य के समान समझ रखा हे ॥६॥ 

__ पू७--स्वप्नदश्य के समान जाग्रत्‌ दृश्य में भी मिथ्यात्व है ऐसा 
जो आपने कहा वह ठीक नहीं है ? क्‍योंकि जाग्रत में देखे गये अन्नः 
पान और वाहन आदि छुधा-पिपासा निवृत्त करते हुए तथा गमना- 
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___ . पानवाला य. 
वतिततृट्सुप्तमात्र एव छुत्पिपासाद्यातमहोरात्रोषितमभुक्तवन्तमात्मानं 
सन्यते । यथास्वप्ने भुक्त्वा पीत्वा 'चातृप्तो त्थितस्तथा । तस्माज्जामदू- 
दृश्यानां स्वप्ने विप्रतिपत्तिद्द टा । अतो मन्यामहे. तेषामप्यसत्त्वं 
स्वप्नद््श्यवदनाशक्कूनीयमिति । तस्मादाद्यन्तवत्त्वसुभयत्र समानः 
सिति मिथ्यैव खलु ते स्मृता: ॥७॥ 
गमनादि कार्य सिद्ध करते हुए देखे गये हैं । अतः प्रयोजन वाले 
होने के कारण जाम्रत्‌ दृ्टपदार्थ मिथ्या नहीं है। किन्तु स्वप्न की 
दृश्य वस्तुएँ वैसी बात नहीं हैं । इसलिये स्वप्न दृश्य के समान 
ज।अत दृश्यवस्तु में मिथ्यात्व सानना केवल मनोरथ सात्र है? 
सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं, क्‍यों ? इसलिये कि जाग्रत में 
जो अन्न-पानादि की सप्रयोजनता देखी गयी है वह स्वप्न में विप- 
रीत हो जाती है । क्योंकि जाग्रत्‌ में भरपेट खाकर ओर जल पीकर 
डो ८ तृप्त हुआ दृष्णा से निवृत्त होकर सोने के तत्वुण॒बाद ही स्वप्न में 
भूख-प्यास से अत्यन्त दुःखी दिन रात का उपवास किया हुआ और 
.. बिना खाया हुआ अपने को मानता है। जैसे स्वप्न में खा पीकर जगा 
हुआ व्यक्ति अपने को अतृप्त मानता है, ठीक वेसे ही जाम्रत में 
खाया-पीया व्यक्ति सोने के दूसरे क्षण ही स्वप्न में अपने को अतृप्त 
अनुभव करता है। अतः स्वप्न में जाग्रत के पदार्थों का बिपरीत 
आव देखा गया है । इसलिये हम स्वप्न के समान ही जाग्रत की 
बस्तुओं में भी मिथ्यात्व मानते हें । इस विषय में शंका करने की 
` आवश्यकता नहीं दै । अतः आद्यन्तवत्‌ दोनों ही अवस्थाएं समान 
. हैं। इसलिये वे जाग्नत्‌-स्वंप्न के सभी पदार्थ मिथ्या माने गये हैं ॥७॥ 
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सानुवादशाङ्करभाष्ययुता ८१ 


अपूव स्थानिधर्मो हि यथा स्वगेनिवासिनाम । 
तानयं प्रेक्षते गत्वा यथैवेह सुशिक्षितः ॥८॥ 


[ जैसे स्वग निवासी इन्द्रादि देवाँ की सहस्र नेत्रत्वादि अपूव: 
अवस्था सुनी जाती है। वैसे ही यह स्वप्न भी स्वप्न द्रष्टा का ही 
अपूव धम हे । यह स्वप्न पदार्थों को जाकर वेसे ही देखता हे जैसे 
कि इस लोक में देशान्तरीय माग के सम्बन्ध में सुशिक्षित पुरुष 
नियत स्थान में जाकर अभीष्ट लद्य को देखता है ॥८॥ ] 


स्वप्नजाम्रदूभेदयोः समत्वाज्ञाप्रदूभेदानामसत्त्वमिति यदुक्त 
तदसत्‌ । कस्मात्‌ । दृष्टान्तस्यासिडर्वात्‌। कथम्‌ । न हि जाप्रद्रृष्टा 
एचेते भेदाः स्वप्ने श्यन्ते । कि तहिं। अपूर्वं स्वप्ने पश्यति चतुदन्तं 
गजमारूढमष्टसुजमात्मानं मन्यते । अन्यदप्येबंप्रकारमभूवं. पश्यति 
स्वप्ने। तन्न न्येनासता सममिति सदेव । अतो दष्टान्तोऽसिद्धः । 
तस्मात्स्वप्नवञ्जागरितस्यासस्वसित्ययुक्तम्‌। तन्न स्वप्ने दृष्टमपूव 
यन्मन्यसे न तत्स्वतःसिद्धम्‌ । कि तर्हि। अपूवस्थानिधर्मो हि स्थाः 


पृ्पक्त--आपने जाग्रत और स्वप्न के पदार्थों में समानता होने 


से जाग्रत्‌ के पदार्थों की असत्यता जो कही है वह ठीक नहीं. है 
क्योंकि इसमें दृष्टान्तसिद्धि दोष है | कैसे ? तो सुन लो--जाम्रत्‌ के 
देखे गये पदाथ ही स्वप्न में देखे जाते हैं, ऐसी बात नहीं है। तो 
फिर.क्या है ? स्वप्न.में अपूव वस्तुको देखता है । चार दाँत वाले 
हाथी पर चढ़ा हुआ और आठ भुजाओंबाला अपने को मानता है । 
ऐसे ही अन्य भी अनेक प्रकार की अपूव वस्तुओं को स्वप्न में देखता 
है, वह किसी अन्य असत्य वस्तु के समान नहीं होती । इसलिये 
स्वप्नदृष्ट पदाथ सत्य ही है जो स्वप्नदृश्य रूप दृष्टान्त में मिथ्यात्व 
सिद्ध नहीं हुआ तो दृष्टान्त असिद्ध माना जायगा। अतः स्वप्न के 
समान जाग्रत्‌ सिथ्या है ऐसा कहना बिलकुल ठीक नहीं। | 
६ 








षर्‌ माण्डकयोपनिषद्‌ 


निनोद्रष्टुरेव हि स्वप्नस्थानबतो थसः। यथा स्वगनिवासिनामिन्द्रा- 
दीनां सहस्राक्तरवादि तथा स्वप्नदृशोऽपूर्वोऽयं घम: । न स्वतःसिद्धो 
द्रष्टुः स्वरूपवत्‌ । तानेवंप्रकारानपूवोन्स्वचित्तविकरपानयं स्थानी 
स्वपनदृकस्वप्नस्थानं गत्वा प्रेक्षते । य थेवेह लोके सुशिक्षितो देशान्तर- 
मागस्तेन मागण देशान्तरं गत्वा तान्पदार्थान्पश्यति तद्वत्‌ । तस्मा- 
द्यथा स्थानिघर्माणां रञ्जुसपंसृगठ्‌{ष्णकादीनामसत्त्वं तथा स्वप्न 


दृश्यानामपूर्वाणां स्थानिधमर्वभेवेत्यसत्त्व मतो न स्वप्नदृष्टान्तस्या- 


सिद्धत्वम्‌॥ ८॥ 





सि०--इस पर कहते है, ऐसा कहना ठीक नहीं । स्वप्न में देखी 
गयी जिन वस्तुओं को तुम अपूव मानते हो, वे स्वतः सिद्ध नहीं हैं, 
तो फिर क्या हैं? वे स्थानी का अपूव धम हैं। स्वप्न में स्थानी 
स्वप्न द्रष्टा है उसी स्वप्न स्थान वाले स्वप्नद्रष्टा का बह धम है। 
जैसे स्वगे निवासी इन्द्रादि के सहस्ननेत्रादि धम हैं, वेसे ही स्वप्न- 
द्रष्टा का ही यह अपूर्वं धम है । यह स्वप्नद्रष्टा के स्वरूप के समान 


स्वतःसिद्ध नहीं है। इस प्रकार अपने मन से कल्पित उन अपूर्व. 


घमाँ को स्थायी स्वप्नद्रष्टा स्वप्नस्थान में जाकर देखता है. । जैसे इस 
लोक में भली प्रकार शिक्षित व्यक्ति देशदेशान्तर मांग के विषय में 
० ० च ० च्छ चैसे 
उस मागं से देशान्तर को प्राप्त कर उन पदार्थों को देखता है, बसे 
ही यह स्वप्नद्र2 भी देखता है। इसलिए जैसे स्थानी धम के रज्जु- 
सप मृगतृष्णिकादि मिथ्या हें वेसे ही अपूव स्वप्नदृश्य भी स्थानी 
के ही घम हैं । अतः वे भी मिथ्या हें । इस प्रकार स्वप्नदृष्टान्त की 
असिद्धि नहीं कह सकते किन्तु दृष्टान्त में मिथ्यात्व पूर्वोक्त रीति से 
सिद्ध ही है। भाव यह है कि जैसे जाम्रत्‌ में रस्सी में ही. आन्ति से 
दीखने बाला सपं, कसर भूमि में दीखने वाली खगठष्णिका है वें 
देशान्तरीय नहीं हैं किन्तु अधिष्ठान देश में ही है. इसलिए वे मिथ्या 
माने गये हैं। वैसे ही अपूर्व भी स्वप्नदश्य पदाथ अधिष्ठानंभूत 
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स्वप्नवत्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 
बहिरचेतोश्दीतं सतूष्टं वैतथ्यमेतयोः ॥&॥ 
यद्यपि स्वप्न अवस्था में भी चित्त के अन्तःकल्पित पदाथ असत्‌. 
ओर चित्त से बाहर इन्द्रियों द्वारा गृहीत पदार्थ सत्‌ जान पड़ता है, 


तथापि इन दोनों सें मिश्यातत्व समांनरूप से ही देखा गया है ॥६) 
“०-5० bile Ee EDD SESE EL UD _ 


अपूवर्वाराङ्कां निराकृत्य स्वप्नदृ्ान्तस्य पुनः स्वप्नतुल्यतां 
जाग्रद्घेदानां प्रपञ्चयन्ञाह--रदप्नवृत्तार्वाप स्वप्नस्थानेऽप्यन्तश्चेतसा 
मनोरथसंकतिपतमसस्‌। सूंकठपानन्तरसमकालभेवादशानात्तज्ञैव 
स्वप्ने बहिश्चेतसा गृहीतं चुर! दविद्वारेणोपलव्धं घटादि सदित्येव 
मसत्यभिति निञ्चितेशप स्दराद्ठमागो इष्ट: । उभयोरप्यन्त- 
बेहिश्चेतःकल्पितयोवैतथ्यय दृष्टस ॥ & ॥ 





स्वप्नद्रष्टा के ही धम हैं कोई अन्य नहीं । अतः उसमें सिथ्यात्व सिद्ध. 


होने के कारण दृष्टान्तसिद्धि की आशंका सर्वथा असंगत है ॥८॥ ` 
स्वप्नपदाथ में द्वैविध्य £ 
स्वप्न दृष्टान्त में अपूबत्व की आशंका दूर हो गयी । इसलिए 
अब जाग्रदू के पदार्थों में स्वप्नसाद्ृश्य का बिस्तार बतलाते हुए 
कहते हैं । र 
स्वप्नवृत्ति यानी स्वप्नस्थान में भी चित्त के भीतर मनोरथ मात्र 
से संकल्पित बस्तु असद्‌ मानी जाती है. क्योंकि बह संकल्पन्षण में 
ही रहती हे । दूसरे क्षण में उसका अदशेन हो जाता है। पर वहीं 
स्वप्नस्थान सें चित्त से बाहर नेत्र आदि इन्द्रियों द्वारा देखे गये 
घटादि सत्‌ माने जाते हैं। इस प्रकार स्वप्नदृश्य मिथ्या है ऐसा 
निश्चित हो जाने पर भी उक्तरीति से स्वप्न कें पदार्थो में सत्‌ और 
असत्‌ का विभाग देखा गया हे । किन्तु चित्त से कल्पित होने के 
कारण वे सभी स्वप्न की बाह्यान्तर वस्तुएँ मिथ्या होती हैं ॥६॥: . 





{ 


| 
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जाग्रदुवृत्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ | 
बहिश्चेतो गृहीत॑ सद्॒क्तं वैतथ्यमेतयोः ॥१०॥ 
उभयोरपि वैतथ्यं भेदानां स्थानयोयेदि । 
क एतान्बुष्यते भेदान्को वै तेपां विकल्पकः ॥ ११॥ 
[ स्वप्नवत्‌ जाम्रदवस्था में भी चित्त के भीतर कलिपत पदार्थ 


असत और चित्त से बाहर ग्रहीत पदाथ सत्‌ सममा गया है. । किन्तु - 


इन दोनों में ही मिथ्यात्त्व मानना उचित हे ॥१०॥ ] 
हे [यदि दोनों ही अवस्थाओं में दीखनेवाले पदाथों में मिथ्यात्त्व 
, तो इन पदाथों को कोन जानता है ओर उनकी कल्पना करता 
है ॥११॥ | 

सद्सतोवेतथ्य॑ युक्तम्‌ । अन्तबहिश्चेतःकद्पितस्वाचिशेषादिति । 


व्याख्यातमन्यत्‌ ॥१०॥ 
५ 000 Y क [ ° ° 
चोदकश्चाऽऽह--स्वप्नजाग्रत्स्थानयोभे दानां यदि चेतथ्यं क 





जाग्रत्‌ के पदारथ में द्वेविष्य 
सत और असत्‌ पदार्थों का मिथ्यात्व कहना उचित नहीं है 
क्योंकि चित्त के भीतर हो या बाहर; कल्पितत्त्व तो दोनों में समास 
ही है। अतः जाम्रत्‌ में भी नेत्र के द्वारा देखे गये बाह्य घटादि और 
मनोरथ मात्र से दीखने वाले मनोराज्यादि में सत-असत्‌. विभाग 
होने पर भी मनःकल्पितत्व तुल्य होने के कारण निःसन्देह मिथ्या 

है। शेप अन्य पदों की व्याख्या हो चुकी.।!१०! 

| मिथ्या पदार्थ का कल्पक कौन है 

उक्त सिद्धान्त पर पूर्वपक्षी आक्षेप करता है। यदि स्वप्न और 
जायत. दोनों अवस्थाओं के पदाथ में मिथ्यास्व दै. तो चित्त के बाहर 


> 
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कल्पयत्यात्मनाऽऽत्मानमांत्मा देवः स्वमायया । 
स॒ एव घुष्यते भेदानिति वेदान्तनिश्वयः॥१२॥ 
[ स्वयंप्रकाश आत्मदेच साया से अपने को ही स्वयं अनेक सेदो 
सें कल्पना करता है ओर उन भेदा को बही जानता भी है। बस, 
यही वेदान्त का निश्चय हे ॥१९॥ ] 


एतानन्तब हिशचेतःकल्पितान्धुध्यते । को वै तेषां विकल्पकः । स्मृति- 
ज्ञानयोः क आलम्बनमित्य सिग्रायः । न चेन्निरात्मवाद्‌ इष्टः ॥११॥ 
स्वयं स्वमायया स्वसःस्मानमात्मा देच आत्मन्येच वच्यमाणँ 
भेदाकारं कल्पयति रञ्ञ्वादाविब सपादीन्‌। स्वयमेव च तान्बुष्यते 
भेदांस्तद्वदेवेत्येव चेदान्तनिञ्चयः। नान्योऽस्ति ज्ञानस्मृत्याधयः। न 
च निरास्पदे एव ज्ञानस्मृती वेनाशिकानामिवेत्यभिम्रायः ॥१२। 





और चित्त के भीतर कल्पित पदार्थों को जानता कौन है? और 
उनका कल्पक कोन है ? अभिप्राय यह है कि स्मृतिरुप स्वप्न और 
अनुभवरूप जाग्रत्‌, इन दोनों का आलम्बन कौन है ? यदि इन दोनों 
का आलम्बन कोई नहीं हे तो नेरात्म्यवाद अभीष्ट होने लगेगा ॥११॥ 


स्वप्न का कल्पक ओर द्रष्टा आत्मा ही हे 
स्वयंप्रकाश आत्मदेच अपनी साया से अपने-आप में ही यागे 
बतलाये जाने वाले भेद-भाव की कल्पना वैसे ही करता है जैसे रज्जु 
७ क ९ 

में सप की । पर रञ्जु मं कल्पित सप का द्रष्टा अधिष्ठान से भिन्न 
पुरुष होता है यहाँ तो स्वयं अपने में कल्पित स्वप्नदृश्य का 
देखनेवाला स्वप्नद्रष्टा ही है। वही इन कल्पित पदार्थों को देखता 
भी है। इस प्रकार वेदान्त का निश्चय है । इसलिये ज्ञान और स्मृति 
अथोत्‌ जाग्रत्‌ और स्वप्न इन दोनों का आश्रय भिन्न नहीं है। और 
ऐसा मान लेने पर बौद्धों के समान ज्ञान और स्मरण निरास्पद न 
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विकरोत्यपरान्सावानन्तश्चि्त व्यवस्थितान्‌। : 

''नियताँश्चः .बहिश्रित्त एवं कल्पयते प्रश्चः ॥१३॥ 

' `: समथ आत्मा अपने चित्त सँ वासना रूप से रहे हुए अन्य 

| लौकिक पदार्थों को नाना रूप से विकृत कर देता है। ठीक बैसे ही ' | 

| ` बहिश्चित्त होकर सभी प्रथिव्यादि व्यवहारिक ओर कल्पनाकाल में . 

' प्रतीत होने वाले अनियत रञ्जु सर्पादि की भी यैसे ही कल्पना कर | 

लेता हे ॥१३॥ ] 
| 
| 
| 





¬ ` संकल्पयन्केन प्रकारेण कल्पयदीत्युच्यते--विकरोति नाना करो- 
त्यपराल्लौकिकान्भावान्पदार्थाव्शाव्दादीनन्यांत्वान्तश्रित्ते वासनारूपेण 
व्यवस्थितानव्याङ्तान्नियतांश्च पृथ्ञ्यादीननियतांश्च कल्पन (ना)- 
कालान्बहिश्रित्तः संस्तथाऽन्तश्चित्तो सनोरथादिलक्षणानिरयेबं कल्प | 
यति । प्रभुरीश्वर आत्मेत्यथः।१३। | 








| 
होने से हमारे सिद्धान्त सें नेरात्म्यवाद की प्रसर्ति नहीं। यही | 
इसका अभिप्राय ह. ॥१२॥ | 


पदाथ कल्पना का अकार 


वह द्रष्टा आत्मा चित्त में वासनारूप से स्थित अव्याकृत लौक्रि- 
कशव्दादि पदाथा को तथा प्रथिव्यादि नियत्तपदाथो को बहिमुख . 
होकर नाना रूपां म विद्कत करता है । एवं अन्तमुख होकर कल्प- 
- नाकाल में ही प्रतीत होने वाले मनोरथमात्र स्वरूप पदाथोँ की भी: 
. कल्पना करता है । इस प्रकार वह समथ ईश्वर आत्मा बाह्याभ्यन्तर 
सभी पदार्थों की कल्पना कर लेता है ॥१३॥ 
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चित्तकाला हि येऽन्तस्तु ढघकालाश ये बहिः । 
कल्पिता एव ते सर्वे विशेष नान्यहेतुकः ॥१४॥ 


जो आन्तरिक स्वप्न दृश्यादि पदाथ केबल कल्पना काल में रहते 
हैं और जो जाग्रद्‌ के बाह्य पदार्थ दो काल वाले हैं, वे सभी कल्पित 
हैं । बाह्मपदार्थों में टिकालिकत्वरूप विशेष भी कल्पना के कारण से 
ही हे, अन्य कारण से नहीं ॥१४॥ ] | 


_स्वप्नवचित्तपरिकल्पितै सब मित्येतदाशडक्यते । यस्माथित्त- 
परिकल्पितेमनो रथादिलक्षणुश्रित्तपरिच्छेये वेलक्षर्यं बाह्यानामन्योः 
न्यपरिच्छेद्यत्वमिति सा न युक्ताऽऽशङ्का। चित्तकाला हि येऽन्तस्तु 
चित्तपरिच्छ्ेद्याः । नान्यश्चित्तकालव्यतिरेकेण परिच्छेदकः कालो येषां 
ते चित्तकालाः।. कल्पनाकाल एवोपलभ्यन्त इत्यथः। इयकालाञ्च 
भेदकाला अन्योन्यपरिच्छेद्याः। यथाऽऽगोदोहनमास्ते यावदास्ते 








सभी बाह्याभ्यन्तर पदार्थ मिथ्या हैं 
पू्पक्त-स्वप्न के समान ही चित्त परिकल्पित सभी वस्तुण हैं । 


इस बात को सुनकर पूर्वपक्षी आशंका करता है-क्याँकि केवल 
चित्त से कल्पित और चित्त से ही जानने योग्य मनोराज्य की अपेक्षा 
बाह्य पदार्थों में विलक्षणता है। ये बाह्य पदाथ तो अन्योन्य परि- 
च्छेद्य हें । क्योंकि “सोऽयं घटः? इत्यादि रूप से बाह्मवस्तु की 
प्रत्यभिज्ञा भी होती है। अतः स्वप्न के समान इसे मिथ्या कहना 
सवथा असंगत है । | 

सिद्धान्त--उक्त शंका ठीक नहीं । क्योंकि जो आन्तरिक पदाथ 
केवल चित्त से जानने योग्य है वे चित्तकाल माने गये है अर्थात 
जिनका बोध केवल कल्पना काल में ही होता हे अन्यकाल में नहीं, 
इन्हें चित्तकाल कहा गया है। और बाह्य पदाथ तो दो काल वाले हैं, 


| «= 
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। तावद्‌ गां दोग्धि यावद्‌ गां दोग्धि ताबदास्ते । 'तावानयमेतावान्स 
1 

इति परस्परपरिच्छेद्यपरिच्छेदकत्वं बाह्यानां भेदानां ते हयकाला: । 
अन्तश्रित्तकाला वॉह्माश्व इयकालाः कल्पिता एव ते सर्वे। न बाह्यो 


दृष्टान्तो भवत्येव ॥१४। 


( 
| 
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दृश्य पर और अपर दोनों कालों से परिच्छिन्न माने गये है । इसी 
लिए बाह्य वस्तुओं में परस्पर परिच्छेद्य-परिच्छेदक भाव है। अत 





ह 


काल में ही रहते हैं। फिर भी ये चित्त काल वाले आभ्यन्तर पदाथ. 


. और दो काल वाले बाह्य पदाथ सभी कल्पित .ही तो हैं। बाह्य 


_ ही है। इस विषय में भी स्वप्नदृष्टान्त दृष्टान्त बन ही जाता हे । 
. क्योंकि स्वप्न में भी बाह्य और आभ्यन्तर पदाथ होते हैं, कुछ 
. नोय मात्र होते हैं और कुछ बाह्य इन्द्रियों से दिखाई पडते हैं 1 
फ़िर भी कल्पितत्वकी समानता होने से दोनों ही मिथ्या माने गये 
हैं । वैसे ही जाग्रत्‌. के दिविध पदार्थों में भी समझना चाहिये ॥१४॥ 


DE तट रे ककरण NT TISOETT 7.१९ 


दयकालत्बविशेषः कल्पितत्वव्यतिरेकेणान्यहेतुकः । अत्रापि हि स्वप्न 


जब हम उन्हें देखते है तब भी, और जब नहीं देखते हू तब भी । 
“लिए इन्हें अन्योन्यपरिच्छेद्य कहा गया है । जैसे “गोदोहन 
पर्रन्त-चैठता है” अर्थात्‌ जब तक गो दुद्दता है तब तक बैठता है: 
और जंब तक बैठता है तब तक गो दुहा है । उतने समय तक यह 
रहता है और उतने समय तक वह रहता है इस प्रकार गो दोहन | 
और उसका आंसन एक दूसरे के परिच्छेदक हैं। ऐसे ही जात्‌ के 


वे दो काल वाले हैं। इसके विपरीत आभ्यन्तर पदाथ केवल चित्त, 


पदाथा मॅ 'द्विकालिकत्वरूप ही तो विशेषता है वह कल्पना के सिवा ` 
झर कुछ भी नहीं । उनमें द्विकालिकत्व भी तो कल्पनाके कारण से 


| 
र. ७ 
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सानुवादशाङ्करभाष्ययुता पर्दै 


अव्यक्ता एव येऽन्तस्तु स्फुटा एव च ये:बहिः। 


कल्पिता एव ते सर्वे विशेषस्त्विन्द्रियान्तरे॥ १ ५॥ 

[ बासनामात्रजन्य जो स्वप्रदृ्यादि आन्तरिक पदाथ, है, 
अव्यक्त ही हैं और जो बाह्य है वे चक्षुरादि इन्द्रियां से स्पष्ट प्रतीत 
होने चाले हैं, फिर भी वे सभी कल्पित ही हैं । उनकी विशेषता तो 
केवल इन्द्रियां के कारण से है अर्थात्‌ एक इन्द्रिया से दूसरे इन्द्रियां 
के बिना ही प्रतीत होते हैं ॥१५॥ ] 


यद्प्यन्तरव्यक्तत्वं भावानां मनोवासनामात्राभिव्यक्तानां स्फुटत्वं 
बा वहिश्चलुरादीन्द्रियान्तरे विशेषो नासो भेदानामस्तित्वक्कतः 
स्वप्नेऽपि तथा दशनात्‌ । कि तर्हीन्द्रियान्तरकृत एव । अतः कल्पिता 
एव जाग्र्वरावा अपि स्वप्रभाववदिति सिद्वम्‌ ॥१५॥ 


बाह्याभ्यन्तर पदार्थों में मेद का कारण केवल इन्द्रियाँ हैँ । मन 
के वासना मात्र से प्रकट होने वाले पदार्थों का जो अन्तःकरण में 
अव्यक्तत्व है और *बाह्य-चक्षुरादि अन्य इन्त्रियां से उपलव्ध होने 
के कारण बाह्य वस्तु में जो व्यक्तत्व है, उसका यह भेद पदार्थों के 
अस्तित्व के कारण से नहीं है। अर्थात्‌ बाह्याभ्यन्तर जाग्रत के 
पदार्थों. के अस्तित्व के कारण से नहीं है। बाह्याभ्यन्तर जाग्रत के 
पदार्थों में अव्यक्तत्व और व्यक्तत्व भेद पदाथ सत्ता का भेदक नहीं 
हो सकता । क्‍योंकि स्वप्न में भी ऐसा ही देखा गया है। स्वप्न. 
पदार्थ में कल्पितत्व समान रहने पर भी बाह्याभ्यन्तर भाव देखा 
गया है। तो भला इस भेद का कारण क्या है ? यह भेद तो इन्द्रियों 
के कारण से ही है अर्थात्‌ एक केवल चित्त से देखा गया दूसरा 
चुरादि बाह्म-इन्ट्रियों से देखा गया; कल्पितत्व तो दोनो सें समान 
ही है अतः यह सिद्ध हो गया कि स्वप्न पदाथ के समान जाग्रत्‌के 


पदाथ भी कल्पित ही हैं ॥१४। Fe । 


१ 
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जीवं कल्पयते पूं ततो भावान्पृथग्विधान्‌ । 
बाह्यानाध्यात्मिकांश्रेव यथाविद्यस्तथास्स्तिः ॥१६॥ 

[ ( शुद्ध आत्मा में बह प्रभु ) पहले कद त्वादि विशिष्ट. जीव 
की कल्पना कंरता है, तत्पश्चात्‌ भिन्न-भिन्न प्रकार के वाह्य और 
आध्यात्मिक पदार्थों की कल्पना करता है । जीव जेसा विचारवाला 
होता है वैसी ही उसकी स्मृति भी होती हे ॥१६॥ ] 


बाह्याध्यास्मिकानां भावानामितरेतरनिमित्तने मित्तिकतया कल्प- 
नायां कि मूलमिति। उच्यते । जीवं देतुफलात्मकम्‌। अहंकरोमि 
ममसुखदुःखे इत्येवंलक्तणम्‌। अनेचंलतक्तण एव शुद्ध आर मनि रज्ज्वा- 
मिव सर्प कल्पयते पूवम्‌॥। ततस्तादर्थ्येन क्रियाकारकफलभेदेन 
प्राणादीज्ञानाविधान्भावान्याह्मानाध्यास्मिकांश्चैव कल्पयते। तत्र 
कल्पनायां को दवेतुरित्युच्यते। योऽसौ स्वयं कल्पितो जीवः सब- 
कल्पनायामधिक्ृतः स यथाविधो यादृशी विद्या विज्ञानमस्येति 


पदार्थ कल्पना से पूवे जीव की कल्पना 

पूर्वप्- बाह्य और आभ्यन्तर पदार्थों की परस्पर निमित्त और 
ऑैमित्तिक रूप से कल्पना होने में कारण क्या है ? अर्थात्‌ बाह्य वस्तु 
के कारण संस्कार पड़ता है और संस्कार से पुनः आभ्यन्तर पदाथ 
की कल्पना होती है । उसी कल्पना से पुनः बाह्यपदाथाँ में पारमा- 
चिंकत्व दीखने लग जाता है । ऐसा होने में मुलकारण क्या है! 

सिद्धान्त-इस पर कहते हैं । “में कत्ता हूँ, सुमे सुख-दुख होता 
है” इस पर कत्तु त्व रूप हेतु और सुख दुःख रूप फल उभयभाव 
परिवेष्टित जीव की कल्पना इससे विपरीत शुद्ध आत्मा में वेसे दी. 
होती है जैसे रस्सी में सप की कल्पना होती है। फिर उसके लिए 
क्रिया-कारक-फलभेद प्राणादि नाना प्रकार के बाह्य और आभ्यन्तर 
क 
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सानुवादशाङ्धरभाष्ययुता दर 
यथाविद्यस्तथाविधेव स्मृतिस्तस्येति तथास्सृति भवति स इति । अतो 
हेतुकल्पनाविज्ञानात्फलविज्ञान ततो हेतुफलस्मृतिस्ततस्तद्विज्ञान 
तदथं क्रियाकारकतत्फलभे द विज्ञानानि तेभ्यस्तत्स्सृतिस्तत्स्यृतेथ्व पुन- 


स्तद्विज्ञानानीत्येवंबाह्यानाध्यात्मिकांश्‍चेतरेतरनिमित्तने मित्तिकभावे- 
नानेकधा कल्पयते ॥१६॥ 


पदार्थों की कल्पना करते हे । आपने पूछा कि उस कल्पना में कारण 
क्या है? तो इसका उत्तर दे रहे हैं । | 

सम्पूर्ण कल्पनाओं का अधिकारी बह्‌ जीव ही है जो कि स्वयं 
कल्पित है । वह जैसे चिन्तन बाला और जैसे विज्ञान वाला होता 
है, चैसे ही उसे स्मृति हुआ करती हे । इस प्रकार अन्नभक्षणादि 
के कारण अन्नभक्षण की .कल्पना के विज्ञान से तृप्ति आदि फल का 
विज्ञान होता हे ओर उस फलविज्ञान से दूसरे दिन तृप्ति के हेतु अन्न- 
भक्षणादि विज्ञान का स्मरण हो आता है। उसी स्मृति से उनका 
विज्ञान तथा अ्रन्नभक्षणादि के लिए पाकादि कर्म कारक एवं उनकी 
तृप्ति आदि फल विशेष का ज्ञान होता रहता हे । उससे पुनः उन्हीं 
वस्तुओं का स्मरण होता है और इस स्मरण से उनके कारण बिज्ञान 
उत्पन्न होता है । इस प्रकार यह बेचारा जीव बाह्य और आन्तरिक 
पदार्थों की परस्पर निमित ओर नैमित्तिक भाव से अनेकविध कल्पना 
करता रहता है ॥१६॥ | | 
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अनिश्चिता यथा रज्जुरन्धकारेबिकल्पित ॥ 
सपघारादिभिर्मावैस्तद्ददात्मा विकल्पितः ॥ १७॥। 


[जैसे (लोक में अपने रूप से) निश्चित न की गयी रज्जु अंध- 
कार सें सपं, जलधारा तथा दण्डादि भावों से कल्पना की जाती है, 


वैसे ही आत्मा भी अनेक प्रकार से विकल्पका विषय बन रहा. 


मा ॥ १७॥ ] 


तत्र जीवकल्पना सवकल्पनामूलमित्युक्त सैव जीवकल्पना किनि- 
मित्तेति दृष्टान्तेन प्रतिपादयति--यथा लोके स्वेन रूपेणानिश्चिताऽन- 
वधारितैवमेवेति रज्जुसन्दान्धकारे कि सपं उदकघारा दण्ड इति 
बाञ्नेकधा विकल्पिता भवति पूवस्वरूपानिश्चयनिमित्तम्‌। यदि हि 
| पुवमेव रज्जुः स्वरूपेण निश्चित स्यात्‌ । न सर्पादिपिकल्पो$भविष्यत्‌ । 
` | यथा स्वहस्ताङगुल्यादिघु एष दृष्टान्तः । तदद्धेतुफलादिसंसारधमो- 





` जीव कल्पना का कारण भी अजान ही है । 
पूवपक्ष--सम्पूर कल्पनाओं का मूल कारण जीव कल्पना है । 
यही आपने पूव कारिका में बतलाया । पर जीव कल्पना का कारण 


- क्याहै? 


सिद्धान्त--डसका उत्तर दृष्टान्त से देते हे । जैस लोक में अपने 
स्वरूप से “यह रज्जु हे? इस प्रकार निश्चित नहीं होने पर वही रज्जु 


| मन्द्‌ अन्धकार में सप, जलधारा, दण्ड, भूछिद्र आदि अनेक प्रकार 


से विकल्पित हो जाती है. क्योंकि इस कल्पना से पूव इसके स्वरूप 
का निश्चय नेहीं हो सका था । यदि पहले से रञ्जु का स्वरूप निश्चित 
हो गया होता तो सर्पादि विकल्प सवथा नहीं होते । जैसे अपने 
1: हाथ की अंगुली में कभी भी विकल्प नहीं होता । यह एक ज्वलन्त 
| | ` उदाहरण है। बेस ही देतु फल भावादि सांसारिक धर्मरूप अन 
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निश्चितायाँ यथा रज्ज्वां विकल्पो विनिवतेते.। 
रज्जुरेवेति  चाद्देतं तद्वदात्मविनि्यः ॥ १८॥ 
[ यह रञ्जु ही है, इस अकार रञ्जु के निश्चय हो जाने पर जैसे 
उसमें सर्पादि विकल्प सबंथा मिट जाता है और केवल रञ्जु का निः 
श्रय होता है वैसे ही आत्मा का निश्चय संपूण कतृ स्वादि विकल्प 
को समाप्त कर देता है ॥१८॥ ] | 





नथ विलक्षणतथों स्वेन विशुद्धबिज्ञप्तिमात्रसत्ताद्वयरूपेणा निंश्चितत्वा- 
जीवमाणाद्यनन्तभावमैदेरात्मा विकल्पित इत्येष सर्वापनिषदां 
सिद्धान्तः ॥१७॥ | 
रज्जुरेवेति निश्चये सवविकल्पनिवृत्तो रञ्जुरेबेति चाड तं यथा 
तथा “नेति नेति ( द्रु० ४।४।२२ ) इति सबसंसारधमशून्यप्रतिपादकर 
शाल्षजनित विज्ञानसूर्यालोककृतात्म विनिश्चयः “आत्मैवेदं सवम? 


से विलक्षण स्वरूपतः विशुद्ध चेतन्य अद्वितीय सत्तामात्र जो ब्रह्म 
है, उसका स्वरूप से निश्चय न होने के कारण ही जीव. एवं प्राणादि 
अनन्त भेद वाले पदार्थों की कल्पना होने लग जाती है । इन.सभी 
भेदों से. बह आत्मा ही विकांल्पत हो रहा है.। तात्पय यह है कि 
अधिष्ठान तत्त्व का अज्ञान ही अधिष्ठान के नाना रूप विकल्पितत्व 
होने में एक मात्र कारण देखा गया है । बस यह्दी-,उपनिषदाँ-का _ 


सिद्धान्त है ॥१७॥ | 

` ज्ञान की निवृत्ति अधिष्ठान आत्मज्ञान से होती है। 
.. “यह रज्जु ही है? ऐसा निश्चय होने पर जैसे सपोदि विकल्प की _ 
निवृत्ति हो! जाती है, वैसे ही सम्पूर्ण विश्व अडितीय आत्मा ही है? 
इस. प्रकार निश्चय हो जाने पर “यह नहीं, -य नहीं? इत्यादि 


| 
ॐ 


3 | 
क | कि या भक? 


| 
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आ्राणादिमिरनन्तैथ भावेरेतेविकल्पितः | 
' मायैषा तस्य देवस्य यया संमोहितः स्वयम्‌ ॥ १९॥ 

[ (आगे कहे जाने वाले) जो इन प्राणादि अनन्त पदार्थों के रूप 
से विकल्प के विषय बन रहे हँ, वह यह उस आत्मदेव की माया ही 
हे । जिससे वह स्वयं भी मोहित हुए के समान मोह ग्रस्त हो 
रहा है ॥१९॥ ] | 


£सबाद्याभ्यान्तरो ह्यजः? (मु० २११२) “अजरोऽमरोऽमृतोऽभय एक 

एवाइयः? (वृ० ४४४२४) इति ॥१८॥ कप 
यद्यात्मैक एवेति निश्चयः कथं म्राणादिभिरनन्तरै्भावेरेतेः संसार- 

लक्षणेर्विकल्पित इति । उच्यते श्र मायैषा तस्या55त्मनो देवस्य । 
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श्रुतियों से सम्पूणं संसार भ्रमशून्यत्व के बोधक औपनिषदविज्ञान- 
रूप सूर्य के. प्रकाश से आत्मा का निश्चय हो जाता है । एवं “यह 
सव आत्मा ही है”, “वह काय कारण से रहित बाह्य आभ्यन्तर भाव 
से शून्य है? “बाहर भीतर सभी दृष्टियों से अजन्मा आत्मा ही तो है, 
(वह जरारहित, मत्युरहित अमृत एवं अभयरूप है?, “वह एक अद्ठेत 
ही है? इत्यादि सभी श्रुतिवाक्यों से अधिष्ठानतत्त्व काबोध होताहे । 
यह बोध ही अधिष्ठान, अज्ञान एवं तज्जन्य निखिल भ्रान्ति का 
निवतक है ॥१८॥ हू [ 


, 4 समस्त विकल्पों का कारण माया ही है। 
Sm एक ही है? यह बात यदि सुनिश्चित है तो भला 
ˆ इन प्राणादि संसाररूप अनेक भावों से बिकल्प कैसे हो रहा हे ऐसी 
स्थिति में तो केवल एक अद्वितीय आत्मा का भान होना चाहिये था। 

` - सिद्धान्त पक्त--इस पर सिद्धान्ती कहता है। उस आत्मदेव की 
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( छा० ७२५२) “अपूर्वोऽनपरोऽनन्तरोऽबाह्यः” ( बृ० २५१६ ) 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता &५ 


प्राण इति प्राणविदो भूतानीति 'च तद्विदः 


गुणा इति शुणविद्स्तस्वानीति च तद्विदः ॥२०॥ 

[ हिरण्यगभादि प्राण के उपासक मानते हे कि प्राण ही जगत. 
का हेतु है। भूतज्ञ चार्वाक आदि कहते हैं कि प्रथिव्यादि भूत 
चतुष्टय ही जगत्‌ का कारण है। गुणज्ञ सांख्यचादी मानते हें कि 
सत्त्वादि तीनं गुण ही सृष्टि के कारण हैं और तत्त्वविद्‌ शेवा का 
कहना है कि ( आत्मा, : अविद्या तथा शिव ऐसे संक्षेपतः ) ये तीन 
तत्त्व ही जगत के प्रवतक है ॥२०॥ ] 





यथा मायाविना विहिता माया गगनमतिविसलं कुसुमितैः सपला- 
शस्तरुभिराकीणमिव करोति तथेयमपि देवस्य माया यथाऽयं स्वय- 
मपि मोहित इव मोहितो भवति। मम माया दुरत्यया” गी० ७१४ 
इत्युक्तम्‌ ॥१९॥ | 


यह साया ही सम्पूणं विकल्पों का एकमात्र कारण है) जैसे मायावी | 
द्वारा की गई माया अत्यन्त स्वच्छ आकाश को पत्र पुष्प से | 
वृक्षा के द्वारा व्याप्त कर देती है, वेसे ही यह भी आत्मदेव की मायां 
ही है, जिससे कि यह स्वयं भी मोहित हुआ सा प्रतीत हो रहा है । 
ऐसी उस आत्मदेव की माया दूरत्यय है। इसलिए गीता में भी कहा 
है कि 'मेरी माया का पार पाना अत्यन्त कठिन है ।. इस वाक्य से 
साया को ही मोह का हेतु भगवान्‌ ने बतलाया है ॥१९॥ | 


उक्त विषय में विभिन्न मतवाद 


संसष्टि ग्रां जगत्‌ का बीज हे? ऐसा विद्वान्‌ कहते हैं। उसी _ 
के कायभेद स्थितिपयन्त सम्पूर्ण विकल्प हैं। ये सभी वादियो से 
कल्पना किये गये अनेक अन्य मत-मतान्तर उस आत्मां के स्वरूप 
का निश्चय न होने के कारण वैसे ही हो रहे हैं जैसे रज्जु का स्वरूप 
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पादा इति पादविदो विषया इतिः तद्विदः । 
लोका इति लोकविदो देवा इति च तदिद्‌ ॥२१॥ 
वेदा इति वेंदविदो यज्ञा इति च तद्विदः । 
. भोक्तेति च भोक्तृविदो भोज्यमिति च तद्विदः ॥२२॥ 
सत्तम इति सच्मविद; धूर इति च तद्विदः । 
मूर्त इति मूतेबिदोऽसूत इति च तद्विदः ॥२३॥ 
निश्चय न होने के कारण सर्पादि विकल्प होते रहते हैं । वास्तव में 
तो उक्त समी विकल्पा से शून्य आत्मस्वरूप है, उस स्वरूप के अनि- 
अरय होने से ही अविद्या से परिकल्पित उक्त सभी वाद हूँ यह उन 
उपयुक्त श्लोकों का पिएडीभूत अथ हे। पर 
` ` “प्राण इति प्राणविद्‌:” इत्यादि श्लोकों के प्रत्येक पदाथ अत्यन्त 
प्रसिद्ध हें ॥ इसलिए उनके व्याख्यान का कोई खास प्रयोजन नहीं । 
अतः इसने इनके व्याख्यान.के लिए कोई प्रयत्न नहीं किया ॥२०-२८॥। 
एक आत्मा के विश्वादि पाद ही. सम्पूर्ण व्यवहार के हेतु हैं ऐसा 
पादवेत्ता मानते है । वात्स्यायन आदि विषयवेत्ता कहते हैं--शब्दादि 
विषय ही तात्विक वस्तु है। लोक वेत्ता पौराणिकों का कहना है 
कि भूभु वः स्वः ये लोक ही सत्य है और देव उपासक मानते हैं कि 


१ इन्द्रादि देवता ही कम फल प्रदान करके सृष्टि का संचालन कर 
ऋगादि चारों वेद ही पारमार्थिक वस्तु है--ऐसा वेद पारायण 

में तत्पर वेदज्ञ मानते हे | ज्योतिष्टोम आदि यज्ञ ही संसार के मूल | 
/ कारण हे--ऐसा. याज्ञिक कहते हैं। आत्मा केवल भोक्ता हे कर्ता 
. नहार ऐसा भोक्तात्मवादी सांख्य मानते हे. और भोज्यवादी सूपः 
कारादि भोज्य को ही परमाथ तत्त्व. कहते हे ॥२२॥ | 

| 


` ` आत्मा परमाणु के समात सूक्ष्म है ऐसा सूक्ष्म वेत्ता मानते हैं। 





pes 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता देऊ. 


काल इति .कालविदो . दिश इति च तहिदः | 
वादा इति .वादविदो थुवनानीति तद्िदः ॥२४॥ 
सन इति मनोविदो ` चुद्विरितिः'च तद्विद्‌ः। ` 
चित्तमिति चित्तविदो. धर्माधर्मौ-च तद्विद्‌१-॥२५॥। 
पञ्चविंशक, इत्येके षड्विंश इति चापरे । 

'एकत्रिशक इत्याहुरनन्त `इति” चापरे ॥२६॥? 
स्थूलवादी चार्वाक कहते हैं “स्थूलदेह्ोऽहम्‌? इस प्रतीति से .स्थूल ही 
परमाथ तत्त्व है । साकार उपासक सूर्तात्मवादी कहते हैं कि परमाथ 
वस्तु साकार है और शून्य वादियों का कहना है कि बह: परमाथर 
वस्तु आकार रहित है॥२३॥ . क मी 

कालज्ञ ज्योतिषी लोग कहते हैं, काल ही परमाथ तत्त्व है। 
स्वरोदय शास्री का कहना है कि केवल दिशाएँ परमाथ है । वाद के? 
रहस्य वेत्ता कहते हैं कि धातुबाद, मन्त्रवाद आदि परमाथ तत्त्व हैं 
सौर भुवनकोश के रहस्य वेत्ता का कहना है कि चौदह भुवन ही 
सार तत्त्व है ॥२७॥ र 

मनोवेत्ता मानते हैं कि मन-ही आत्मा हे ओर बौद्धो का कहना. 
है कि बुद्धि ही आत्मा है । चित्त ही परमाथ तत्त्व है ऐसा चित्तज्ञ 


कहते हे, तथा धमाधम के - रहस्यवेत्ता -मीमांसक-धर्माधम को ही" 


सत्य मानते हैं ॥२%॥ : 

( पुरुष प्रधान महतत्त्व, अहंकार, पञ्चतन्मात्रा एकादश इन्द्रियाँ 
ओर मन तथा पंचविषय इन ) पश्चीसतत्त्वो को सांख्यवादी मानते 
हैं. औओश'.पातञ्जलमताचलम्बी ईश्वर को भी : छब्बीसवों (तत्त्व रूप सें> 
मानते.हें । पाशुपतमतावलस्बी उक्त पच्चीसतत्त्वों के अतिरिक्त राग, . 
अविद्या, नियति, काल, कला और माया इन छः तत्त्वों को भी मानते 


हे । एवं अन्यवादी'परमाथबस्तु को/अनन्तःभेदवाला.मानते हरिश. 
2 | 
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लोकॉल्ञोंकविदः प्राहुराश्रमा इति तडिदः 
ीपुंनपुंसकं. लैङ्गाः .` परापरमथापरे ॥२७॥ 

ृष्टिरितिं सृष्टिविदो लय इति च तद्विदः । 

स्थितिरिति . स्थितिविदः - सर्वे चेह तु सबेदा ॥२८॥ 
' लोकातुरंजन को लौकिक पुरुष तात्त्विक बतलाते हैं और दक्षादि 
आश्रमवादी आश्रम को दी प्रधान मानते हें । लिङ्गवादी वेयाकरण : 
खीलिङ्ग पुल्लिङ्ग और नपुंसक लिङ्गां को ही परमाथ बतलाते है तथा ' 
दूसरे लोग परात्परत्रह्म को तत्त्व मानते हें ॥२७॥ 
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- [ सृष्टि हदी सत्य हे, . ऐसे.सृट्रिवादी कहते हें । लयवादी लय को | 
न परमाथ मानवे ह ओर स्थितिबेत्ता स्थिति को सत्य मानते हैं। . 
इस प्रकार उक्तानुक्त वाद आत्मतत्व में कल्पित है ॥२८॥ ] 
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म्राणः प्राज्ञो बीजात्मा तत्कायभेदा हीतरे स्थित्यन्ताः। अन्ये च ` 

सर्वे लौक्रिकाः सकंप्राणिपरिकल्पिता भेदा रज्ज्वामिव सर्पादयः । 

तच्छून्य आत्मन्यात्मस्वरूपा निश्चयद्देतोरविद्यया कल्पिता इति पिणडी- 
कोऽथः । प्रांणादिश्लोकानां प्रत्येक पदार्थव्याख्याने फल्गुप्रयोजन- 

. त््वाद्वत्नो न कतः ॥२०॥२१।२२।२३।२४।२४।२६॥२७] रका ˆ ` | 
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सानुवादशाङ्रभाष्ययुता ' छेद 


यं भावं दशेयेद्यस्थ तं भावं सः तु पश्यति | 
तं चावति स भूत्वाऽसौ तदूग्रहः ` समुपैति तमः ॥२६॥ 
. ` [ (आचाय ) प्राणादि में जिस किसी भाव को परमार्थ तत्त्व- 
रूप से दिखला देता है, बह साधक उसी को आत्मभूत-हुआ देखता: 
। तथा इस प्रकार देखने वाले उस व्यक्ति की भी वह पदाथ तदू-- 
रुप होकर रक्षा करता है, फिर तो उसमें उत्पन्न अभिनिवेश उसके: 
आत्म स्वरूप को ग्राप्त कर लेता है ॥२६॥] :' ४5 मका 


कि बहुना प्राणादीनासन्यतसमुक्तमनुक्त चान्यं भावं पदार्थ दश 
थेद्यस्याऽऽचार्योऽन्यो वाऽऽप् इदमेव तत्त्वमिति स तं. भावमात्मभूतं” 
पश्यत्ययमहमिति वा समेति वा तं च द्रष्टारं स भावोऽव्रति--योः 
दशितो भावोऽसौ भूत्वा रक्षति । स्वेनाऽऽत्मना सबैतो ; निरुणद्धिः।. 
तस्मिन्महस्तद्महस्तद्भिनिवेशः। इदमेव तत्त्वमिति स तं. अहीतार- 
सुपैति । तस्याऽऽत्मभावं निगच्छतीत्यथः ॥२६॥ - . - . == यर जमात नगन्य तकः हा 





विशेष क्या कहें। जिसका शुरु या अन्य. कोई: आपः पुरुष, उक्त 

आणादि सें से किसी एक को अथवा अनुक्त किसी पदाथ को भी 
'यही परमाथ तत्त्व है? इस प्रकार दिखला देवे तो वह उसी सें. 
तन्मय हो देखता है । “यही में हूँ अथवा यही मेरा स्वरूप हे? औरः' 
गुरुपदिष्ट भाव पदाथ ही तद्रूप होकर उस द्रष्टा साधक की रक्षा 
करता है। ज्ञानी अपने स्वरूप से, सकंथा उसे निरुद्ध कर "डालता ` 
। उसकी श्रद्धा एक सात्र उसी में हो जाती है । वह तो एक मात्र 
उसी में झंभिनिवेश कर लेता है कि बस यही पारंमार्थिकतर्व है| 
अन्त सं वदद भाव पदाथ उस साधक को प्राप्त भी हो जाता है| 
तन्मयता से पारमार्थिक रूप में उस तत्त्व का चिन्तन * 
जो साधक करता है वह अन्त में उसी के स्वरूप को प्राप्त हो 
जाता है ॥२६॥ | हमारा ग 
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एतेरेमोऽपृ्ग्सावैः'ः' एथगेवेतिः ' लक्षितः! : 
एवं योतवेद तत्तेनःकल्पयेत्सोऽविशङ्कितः।। ३०॥ 

- [ सर्वाधिष्ठान होने के कारणः यह आत्मा इन प्राणादि -अप्रथक्‌ 
भाबोःसे एथकःदीहै ऐसा लक्षित हो रहा है । ( विवेकियों की दृष्टि 
मेःतो सबःकुछ -आत्मा ही है ) इस बातःको :जो तात्त्विक रूप से : 
जानता है बह: निशंक होकर -( श्रुति और युक्तिःसे वेदाथ की”) 
कल्पना करता है ॥३०॥ | 





` एकैःभ्राणादिभिरात्मनोऽप्रथगभूतैरपृथरभावेरेष “आत्मा रञ्जुरिव 
सपोदिविकेल्पनारूपैः एथगेवेति लक्षितो$मिलक्षितो' निश्चितो ' मृढेः ` 
रित्यथः 1: विवेकिनां तु रच्ज्वामिव कल्पिताः सर्पादयो नाऽऽत्मः" 
ब्यतिरिकेण प्राणादयः सन्तीस्यभिप्रायः “इदं सब यद्य॑मात्मा” (३० 
२।४६,४।४।७ ) इति श्र॒तेः। एवमात्मव्यतिरेकेणासत्त्व रंज्जुसपबदा-' 
स्मनि कल्पितानामात्मानं' केवलं निर्विकल्प योः चेद्‌ “तत्त्वेनश्रुतितो ˆ 


संवोधिष्ठोन आत्मा को जानने वाला हीतत्वदशी हे. | 
_ सपं रज्जु से अष्टथक होताय भी अज्ञानियों को प्रथक्त. दीखता> | 
है अथातः रस्सी ओर सप. बहाँ.पर.भिन्न-भिन्नः हैं, बेसे ही-यहःआत्मा= | 





अपने से'अएथक प्राणादि भावों से प्रथक ही :अविवेकियों -को..अतीत." 
होता-है। -वह-सममता है कि आत्मा भी-पारमार्थिक पदाथ है: और: | 
उससे-उत्पन्न आणाविं प्रपञ्च भी 'पारमार्थिक है 1: किन्तु विवेकियों' 
की ष्टि-में -अधिष्ठातःकी'सत्ता से कल्पित: वस्तु-क्री- सचता भिन्न नहीं ६ 
मानी ..गयी है.) "अतः उनकी इष्टि में जैसे रज्जु में -कल्पितः सर्पांदिः 
। रज्जु:कीः सत्ता-से- भिन्न “सत्ता वाले नहीं-हें टवेसे “हीः-सर्वाधिष्ठान* 
। आस्माकी :सत्ता-से-आजादिः विकल्प भिन्न सत्ता बाले-नहीं:। यहीर | 
' इसंका अभिप्राय हें। इसीलिए यह जो कुछ है बह खात्मा हे. ऐसा? 


स्ट जप कक पक्का "जा. ६" . 
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: स्वसमाये यथा इष्ट . गन्धर्वनगरं यथा । 
: तथा -विश्वमिद इष्ट - वेदान्तेषु विचक्षणैः ॥३१॥ 
_ [जैसे ( न होते. हुए भी.अविवेकियों द्वारा ) ) स्वप्न और:मादया 

' देखे गये हैं तथा जैसे गन्धव नगर देखते: देखते. अकस्मात्‌ : विलीन 
होते देखाः गया है, बैसे: ही: विचक्षण पुरुषों: ने 'अतियों! मे.::इस 
`जगत्‌ को देखा हे.॥३१॥ ] 
'युक्तितश्च सऽविराङ्कितो बेदाई विभागतः कल्पसे उण कल्पयेत्कल्पयंतीत्यंथः । 
इदमेवंपर॑ `ˆ वाक्यमदोऽन्यपरेसिति। “न ह्यनध्यास्मेविद्ठ दाञज्ञतु' 
शक्नोति तत्त्वतः । न ह्य नध्यात्म वित्कश्चित्क्रियाफलमुपाश्‍्नुत'7 (मलु० 
स्स० ६८२) इति हि मानवं वचनम्‌ ॥३०॥ 


यदेतद्ढतस्यासत्त्वमुक्त युक्तितस्तदेतद्‌वेदान्तप्रमाणावगतमि' 


श्रुति भी.कह रही है । इस प्रकार रज्जु में कल्पित संप की भाँति आत्मा 
में कल्पित पदाथ आत्मा से भिन्न रूप में. असत्‌ हैं और : कल्पना- 
शुन्य केवल.आत्मा ही सत्य हे | उस आत्मा को : तत्त्वत: अति और 
युक्ति से. जो जानता है बह: निःशंक होकर “यह वाक्य: इस अंथ का 
प्रतिपादक है. और वह वाक्यः अन्य अथो. का. अतिपादक है -इस 
प्रकार विभाग पूवक घेदाथ की: कल्पना कर 'सकता है ।. अध्यात्म 
ज्ञान से शून्य कोई भी व्यक्ति वेदों को. तत्त्वतः नहीं जान सकता | 
इसीलिये मनु का भी वचन हैः कि :/अध्यात्मः तत्त्व को न. जानि 
'वाला कोई पुरुष क्रिया फल को प्राप्त नहीं करतां है क्योंकि अरिन- 
होत्रादि क्रिया का अन्तिम फल सत्त्वशुद्धि द्वारा तत्त्वज्ञानं ही तो है 
ऐसे तत्त्वज्ञानरूप फल को अविवेकी नहीं प्राप्त कर. सकता यंही'मनु 
का.अभिप्राय हे ।३०। | ३ 
हवेत मिथ्यात्व वेदान्तगम्य है 
यह जो हत का मिथ्यात्व युक्तिपूवक बतलाया गया, वह केंषल 
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त्याह। स्वप्नश्च: माया (ज्ञ स्वप्नमाये असहस्त्वामिके असत्यो 
सदस्त्वात्मिके इव लच्येते. अविवेकिसि: । यथा च प्रसारितपण्या- 
पणगृह प्रासाद . ॥पुंजनपदुव्यवद्ारांकीणमिव गन्धवनगर दृश्य- 
:मानमेव सदकस्मादभावतां गत दृष्टम्‌। यथा च स्वप्नमाये दष्टे 
'असदूरूपे तथा विश्वमिदं हतं समस्तमसद्दष्टम्‌ । क्वेत्याह । 
'वेदान्तेषु । “नेह नानाऽस्ति किचन” ( क० ११११ ६० ४,४१६.) । 
५इन्द्रों मायामिः” (१० २५१६ ) | “आआत्मैवेदमप्न आसीत्‌? 
“(बिक १४.१७) । “बह्मेवेदमम आसीत?, (१० १४१० )। 
““दतीयाडी भयं भवति” ( ३० १।४।२)। नतु तदू द्वितीयमस्ति 


MISS 27 
वेदीन्त प्रमाण से ही जाना जा सकता है. इसी अभिप्राय से आगे 
की कारिका कहते हे. । स्वप्न और माया, जो असदूबस्तु स्वरूप है, 
उन्हें अविवेकियों ने सदूवस्तु की भाँति देखा हे । वे स्वप्न और माया 
से. दिखलाये गये दुकान, बाजार, घर, महल ओर नगर निवासी 


ल्ली-पुरुषों के व्यवहार से भरपूर सा नगर देखते देखते ही जैसे 
अभाव को प्राप्त होता देखा गया है । ऐसे ही तत्त्वज्ञानियो की दृष्टि में 
देखते देखते.ही इस संसार का अभाव देख लिया गया है। ऐसी 
स्थिति में जैसे स्वप्न और माया असदूरूप देखे गये है, देसे ही यह 
सम्पूण द्वैत जगत्‌ असद्रूप देखा गया। कहाँ पर देखा गया और 
किसने देखा ? इस पर कहते हे. कि श्रुतियों में निपुणतम तत्त्व- 
दर्शियाँ ने देखा है। यथा “यहाँ नाना कुछ नहीं हे?, “परमेश्वर.ने 
मायासे?; “सृष्टि से पहले यह सम्पूर्ण जगत्‌ आत्मा ही था”; 
उत्पत्ति से पहले यह सम्पूणं जगत्‌ ब्रह्म ही था”, "निःसन्देह ही 
भेद से सय होता हे”, “उस ब्रह्म से भिन्न कुछ भी नहीं हे” “यहाँ 
तो उस तत्त्वदर्शी के लिए सव आत्मा ही हो गया? इत्यादि श्रुतियों 
म॑ निपुणतर वस्तुतत्त्वदर्शी परिडतों द्वारा होत में मिथ्यात्व देखा 
यला समाये 
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न निरोधो न चोत्पत्तिने बढ्दो न च साधकः | 


न शुमन्षुन वै युक्त इत्येषा परमार्थता ॥३२॥ 

[ न प्रलय है, न उत्पत्ति है, और न संसारीबद्धजीच है, न मोक्ष 

का साधन ही हे तथा न सुसुछु हैं, न बन्धन मुक्त ही है। बंस! 
यही परमाथता है॥३२। ] | क) 


mmm जता 
( बृ ४।३।२३)। “यन्न रवस्य सवमात्मैवाभूत? .( दृ० ४५१५) 
इत्यादिषु । विचक्षणेर्निपुणतरवस्तुदर्शिभिः परिडतैरित्यथ: । 
' “तम: श्वश्ननिर्भ दृष्ठं वर्षबुद्वुदसंनिभम्‌ । 
नाशमायं सुखाद्धीनं नाशोत्तरमभावगम्‌? ॥ 
. इति व्यासस्सृतेः॥ ३१ ॥ 
प्रकरणार्थोपसंहारार्थाऽयं श्‍लोक: । यदा चितथं होतमात्मेवेकः 
परमार्थतः संस्तदेदं निष्पन्नं अवति सर्वोऽयं लौकिको चेदिकञ्च 
व्यवहारोऽविद्याचिषय एवेति तदा न चिरोधः। निरोधनं निरोधः 


भन्द्‌ अन्धकार में अधिष्ठान में सपादिभ्रान्ति के समान घने 
अज्ञानान्धकार में यह जगत्‌ वर्षा की बूं दों के समान नाश हो जाने 
चाले सुखादि से शून्य, नाश के वाद अभाव को प्राप्त हो जाने वाला 
तत्त्वदर्शियो से देखा गया है? इस व्यास स्मृति से भी बही बात 
सिद्ध होती है ॥३१॥ FSS NHI ES 
पारमार्थिक वस्तु यह हे | 

आगे का यह श्लोक इस प्रकरण फे विषय के उपसंहाराथ दै । 

जब इत असत है और एकमात्र आत्मा ही परमार्थतः सत्‌ है तब 
यह सिद्ध हो जाता है कि यह सम्पूण लौकिक वैदिक व्यबहार 
अविद्याविषयक ही है । | RE 

.' व्यवहारमात्र अविद्या विषयक होने से परमार्थ अवस्था, में न 
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प्रलय उत्पॅत्तिजेननं* बद्ध: संसारी 'जीवः साधकः सांधनान्मोक्षस्य 
३ मुमुच्षुर्माचनार्थी मुक्ती विमुक्तबन्धः । उत्पत्तिप्रलययोरभावादूबद्धादयो 
` न सन्तीत्येषा. परमार्थता । - कथमुत्पत्तिप्रलयोरभाव . इत्युच्यते । 
: दौतस्यासत््वात्‌। “यत्र. हि ढौतमिव भवति” (१० २४१४ ) 1 “य 
इह नानेव पश्यति? ( क० २११०११ ) | आत्मैवेदं सबंम” (.छा० 
७२४२.) । ~न्नहमैवेदं-सबंम्‌? (-नृसिहोत्तर० ) "एकमेवाद्वितीयम्‌ 
:(छा० ३.२१ ) । इद्‌ उसर्वःयदयमात्माः ( वृ० २४॥६,:४॥५७) । 
इत्यादिना* श्रंतिभ्योः तस्यास्त्वं सिद्धम्‌। सतो ह्युत्पत्तिः प्रलयो 
वा स्यान्नासतः“शशविषाणादेः । नाप्यट्ठेतमुत्पद्यते` लीयते वा। 
अद्वयं चोतपत्ति्रलयवच्चेतिः विप्रतिपिद्धम्‌ । ` यस्तु पुनदूर्बे तसंव्य- 


SM उस पाडा रास? 
निरोध है (अर्थात्‌ प्रलय नहीं है), न उत्पत्ति है, न वँधा हुआ संसारी 
'डीव हे, न: मोक्षं के साधन से सम्पन्न साधक ही हे, न मोद्ाभिलाषी 
मुमुक्ष है और न बन्धन-से छूटा हुआ मुक्त ही है । जब उत्पत्ति और 
प्रलय का अंभावं है तो बद्ध आदि भी नहीं है । बस यही पारमार्थिक 
तत्त्व है । 
.. उत्पत्ति-और-प्रलय-का अभाव - कैसे है !- इस पर - कहते हुँ कि 
द्वैत के-मिथ्यात्व होने से तदन्तःपाती उत्पत्ति और अलय.का भी 





अभाव है । “जहाँ ढौ तः की: भाँति होता दै?; -“जो यहाँ पर इ. त.की | 


भाँति देखता है”, “यह सब आत्मा ही है?» “यह सब ब्रह्म: ही हे?, 
“एक ही अद्वितीय ब्रह्म है”, “बह.जो.. कुछ है सब आत्मा ही. 
इत्यादि अनेक श्रृतियों सें दवतं में मिथ्यात्व सिद्ध होता हे । 
,  सतककीं ही उत्पत्ति या प्रलय हो सकती है। शशश्रज्ञादि असत्‌ 
_ चस्तुकी न उत्पत्ति और न प्रलय ही होता है। वेसें ही अंत भी 
नं उत्पन्न होता है और न नष्ट ही होता है। 'अंद्रितीय हो और 
उत्पत्तिनाश वाला भी हो. ऐसा कहना तो सवथा विरुद्ध हे ।' किन्ठु 


जो प्राणादिरुप होत व्यवहार है वह रज्जु में सपं की भाँति अधिष्ठान | 


> क 
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बहार: स रञ्जुसपंचदात्मनि प्राणादिलक्षणःकल्पित इत्युक्तम्‌ । न हि 
-मनोविकल्पनाया रज्जुसपांदिलक्षणाया रज्ज्वां : प्रलय उत्पत्तिवी । 
`न च मनसि रज्जुसपस्योत्पत्तिः प्रलयो वा न .चोभयतो वा । तथा 
“झानसत्वाविशेषादह तस्य ।. न हि नियते सनसि सुषुप्ते वाः दव तं 
'गृह्मते । ` अतोः -मनोविकल्पनामात्रं द्वेतमिति सिद्धम । तस्मात्सूक्तं 
छैतस्यासत्त्वान्निरोधाद्यभावः परमाथतेति । 


'आत्मा में कल्पित है । ऐसा पहले .कहा जा चुका है । रञ्जु सपांदि- 


- रूप मनःकल्पित वस्तु का ही रञ्जु में उत्पत्ति या प्रलय नहीं होता 
और न मन में रञ्जु सपे की उत्पत्ति या -प्रलय होता है। वेस ही 
मन और रञ्जु दोनों में ही रञ्जु सप की उत्पत्ति या. अलयःननहीं 
कह सकते | ऐसे ही होत का मनोमयत्व-भी समान ही है । क्योंकि 
मन के समाहित हो जाने पर या सुषुप्तिकाल में डे त.क्रा,भात-सवथा 
'नहीं होता । अतः अन्वय व्यतिरेक से यह सिद्ध हुआ:कि छोत-मन 
की कल्पना मात्र है । इसलिए यह भी ठीक ही कहा गया है कि होत 
के मिथ्या होने से निरोध आदि का अभाव ही पारमार्थिकत्व है । 

` पूवपच्ष--यदि ऐसी बात हैः तो. शाखव्यापार ह त के अभाव 
प्रतिपादन में है, अद्वोत-बोध में नहीं। क्योंकि अह त बोध में:शास्र 
व्यापार सानने पर: होत प्रसक्ति रूप विरोध आता है ।: ऐसी स्थिति 
में अद्ोत के पारमार्थिकत्व होने में कोई प्रमाण नः मिलने के.,कारण 


शून्यवाद का प्रसंग आ::जाता है ।: क्योंकि छत का अभाव है और 


अद्वैत बोध में कोई प्रमाण' नहीं । - 
* सिद्धान्त पक्ष--ऐसा कहना ठीक नहीं क्‍योंकि रज्जु सपोदि 
विकल्प का अधिष्ठान के बिना होना संभव नहीं । वेसे ही अधिष्ठान 
के बिना अपञ्च की कल्पना भी नहीं हो सकती । इस प्रकार शुन्यवाद 
का निराकरण हम पहले भीःकरुआये हो फिर उस निराकृत अश्नःका 
उत्थापन क्यों करते हो ! 2 घे 
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यद्येचं हेताभावे शाखव्यापारो नाहेते . विरोधात्‌। तथा च 
सत्यद्दैतस्य वस्तुत्वे श्रमाणाभावाच्छून्यवादप्रसज्ञ: । ह तस्य चामा- 
वान्न रज्जुसपांदिविकल्पनाया निरास्पदत्वानुपपत्तिरिति प्रयुक्ततमे- 
त्कथमुज्जीवयसीत्याह । रंञ्ज्रपि सपविकल्पस्या5स्पदभूता विक- 
ल्पितवेति दृष्टान्तानुपपत्तिः । न । विकल्पनाक्षये$विकल्पतस्यावि- 
कल्पितत्वादेव सत्त्वोपपत्तेः। रज्जुसपंवदसत्त्वमिति। चेत । न] 
- एकान्तेनाविकल्पितत्वांद्विकल्पितरज्ज्वंशवत्प्राक्सपोभावविज्ञानात्‌ । 
'विकल्पयितुद्च प्राग्विकल्पनोत्पत्ते: सिद्ध त्वाभ्युपगमादसत्त्वानुपपत्तिः । 


" 
| 
पू० प०--इस पर शून्यवादी कहता है कि जब सम्पूण विश्व | 

कल्पित है तो विश्व की अन्तःपाती रञ्जु भी कल्पित हे. । फिर भला 

रञ्जु सप का दृष्टान्त विश्वकल्पना के लिए कैसे सम्भव होगा ! | 

_सि० प०--ऐसा कहना भी ठीक नहीं । क्योंकि कल्पना के नष्ट | 
हो जाने पर अविकल्पित आत्मा की सत्ता अविकल्पितत्व के कारण | 
ही सिद्ध हो जाती है। यह निर्विवाद है कि किसी भी कल्पना का | 
अधिष्ठान अवश्य होना चाहिए । यदि कहो कि अद्वैत भी असत्‌ है, | 
अप्रामाणिक होने से, रज्जुसप की भाँति तो ऐसा कहना ठीक नहीं । | 
रञ्जुसपं के मिथ्या होने में भ्रान्ति विषयत्व प्रयोजक हे । आत्मा 





भ्रम का साक्षी हे न कि भ्रम का विषय । अंतः अविकल्पित रञ्जु 
अंश के समान सर्पाभाव ज्ञान से पहले वह सवथा अविकल्पित ही 
हे । विकल्प में ही. रज्जु का .सामान्य अंश कल्पित सप के साथ 
तादात्म्य होकर भासता है। फिर भी वह सामान्य अंशस्वरूप से 
कल्पित नहीं हे, केवल उसका तादात्म्य संसग ही कल्पित है। इसके 
अतिरिक्त विकल्प करने वाले की सत्ता विकल्प उत्पत्ति से पवे भी 
सिद्ध मानी गई है । अतः विकल्प के अधिष्ठान आत्मा की - असत्ता 
किसी भी प्रकार से नहीं मानी जा सकती | 

पू० प०--जल आत्मस्वरूप में शास्र का व्यापार ही नहीं है तो 
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कथं पुनः स्वरूपे व्यापाराभावे शास्स्य 6 तविज्ञाननिवतकत्वम्‌ । 
नेष दोष: । रज्ज्वां सपाँदिवदात्मनि ह्वेतस्याविद्याध्यस्तत्वात्‌ | कथं 
सुख्यहं दुःखी मूढो जातो सरतो जीर्णो देहवान्पश्यासि ठयक्तो$व्यक्त 
.कता फली संयुक्तो वियुक्तः क्षीणो वृद्धोऽहं ममैत इत्येवमादयः सव 
आत्मन्यध्यारोप्यन्ते। आस्मैतेष्वनुगतः सवत्राव्यभिचारात्‌। यथा 
सपधारादिभेदेषु रञ्जु: । यदा चेवं विशेष्यस्वरूपप्रत्ययस्य सिद्धत्वान्न 

यत्वं शास्त्रण । अकृतकत च शास्त्रं कृतानुकारित्वेऽप्रमाणम्‌ । 
यतोऽविद्याध्यारो पितसुखित्वादिविशेपप्रतिबन्धादेवाऽऽस्मनः स्वरूपे 
णानवस्थानं स्वरूपावस्थानं च न श्रेय इति । 





फिर भला होत बिज्ञान का निवतक शासन कैसे हो सकता हे? : 

सि०प०--यह दोष भी ठीक नहीं । क्योंकि जैसे रञ्जु में सर्पादि 
अज्ञान से कल्पित ह, बेस ही आत्मा में इत प्रपञ्च अविद्या से कल्पित 
हुँ । कैसे ? “में सुखी हूँ, दुःखी हूँ, मूख. हुँ, उत्पन्न हुआ हूँ, 
गया, में बूढ़ा हो गया, देहधारी हूँ, देखता हूँ, {अव्यक्त हूँ, कत्ता हुँ, 
फलवाला हूँ, संयुक्त हूँ, वियुक्तइँ, क्षीण ईँ, वृद्ध हूँ, ये मेरे ह इत्यादि 
विकल्प आत्मा में कल्पित किए जाते हे और आत्मा इन सभी 
बिकल्पाँ में अनुगत ह । 

विकल्पों का परस्पर व्यभिचार होते हुए भी अहं तत्त्व आत्मा 
का सवत्र अव्यभिचार हे । जैसे सप, जलधारादि विकल्पा से रञ्जु 
का अव्यभिचार है क्योंकि रञ्जु के इदसंश की प्रतीति सभी विकल्पों 
के साथ होती ही ह । 

जब ऐसी बात हे तो विकल्प विशेषणा के विशेष्य रूप ब्रह्म के 
स्वरूप बोध में शास्र का कुछ भी कत्तव्य नहीं क्योंकि अहं प्रतीति 
के विषय आत्मा रूप विशेष्य का सदा भान हो रहा ही है। शाख तो 
अज्ञात का ज्ञापक होता है और सिद्ध वस्तु के अनुवाद करने पर शास्त्र 
अप्रमाण हो जायगा । इसलिए यह मानना ही ठीक है कि ह त निषेध 
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„ सुखित्वादिनिवतंकं शाखमात्मन्यसुखित्वादिप्रत्ययकरणेन नेति 
नेत्यस्थूलादिवाक्यैरात्मस्वरूपवदसुखित्वाद्यपि सुखित्वादिभेदेषु नाजु- 
चृत्तोडस्त “धमः । यद्यउुवृत्तः स्यान्नाध्यारोपितसुखित्वादिलक्षणो 
विशेषः । ःयथोष्णत्वविशेषवत्यग्नो: शीतता । तस्माञ्निर्विशेष एवा- 
ऽऽत्मनि सुखिरबादंयो विशेषाः कल्पिताः। यत्त्वसुखित्वादिशाख्र- 
मात्मनस्तत्सुखित्वादिविशेषानिव्ृत्त्यथमेवेति सिद्धम्‌। ` “सिद्धं `तु 
/निवतकत्वात्‌” इत्यागमविदां सूत्रम्‌ पा३२॥ | 


में शाख प्रमाण, यह त - बोध में. नहीं, क्‍यों कि “अविद्या से. कल्पित 
सुखित्व आदि रूप विशेष प्रतिबन्धकों के कारण ही - आत्मा का 
स्वरूपतः अवस्थान नहीं हो रहा हे और स्वरूपतः अवस्थान को ही 
'मोक्ष कहा है। इसलिए. निति नेति? एवं “अस्थूलमनणु” इत्यादि 
वाक्या से आत्मा में 'असुखित्व आदि: बोध. कराकर :सुखित्व आदि 
“कल्पित धमं कोः निवृत्त कर डालता हे । जिस प्रकारः आत्मा का 
स्वरूपः सुखित्वादिःविकल्प भेद में अनुवृत्त नहीं होता, वेसे ही असु- 
खित्वादि धम भी कल्पित भेद में. अनुस्यूत नहीं होता । : यदि "असुः 
'खित्वादि का> मान: आत्मस्वरूप के समान ही: होने $लग. जाय तो 
कल्पित सुखित्वादि रूप विशेष का भान ही. न: हो । जेसे उष्णत्व 
घम विशेष वाले अग्नि में शीतता का. आरोप नहीं होता |: अतः 
“निर्विशेष आत्मा में सुखित्वादि रूप विशेष. कल्पित हैं । इससे यह 
“भी सिद्ध हो गया कि जो, आत्मा के विषय में असुखित्वादि बोधक 
झा है वह भी केवल सुखित्वादि कल्पित विशेषनिवृत्ति के लिए 
ही है। 
„इसी विषय में शाखवेत्ताः द्रविडाचाय काः सूत्र भी है । -असुखि- 
स्वादि रूप कल्पित: धर्मा का निवतक होने से शाल्र प्रामाणिक है। 
स्वाभाविक छ ताभाव के बोधन से -अध्यस्त वस्तु की निवृत्ति हो 





. जाने के कारण शाख को प्रमाण माना है ॥३२॥ 





| 
| 
| 
| 
| 
| 
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भाषैरसद्धिरेवायमदयेन च कल्पितः। 


भावा अप्यह्येनेच तस्मादडयता शिवा ॥३३॥ 

[ रञ्जु सप की भाँति ` यह आत्मतत्त्व प्राणादि अनन्त असद्‌ 
भावों से ओर अद्वतरूप से कल्पित हे । वे प्राणादिः असदू-भाव भी 
अट त सतरवरूप आत्मा में ही कल्पना किये गये हें । अतः सदव त 

साव ही मंगलमयह ।।३३।। ] 
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पूवश्लोकाथस्य हेतुमाह--यथा रज्ज्वामत्तद्विः सपधाराभिदरिद्ठ- 
येन.च रज्जद्रव्येण सताञ्यं सप इयं धारा दरडो5यसिति वा-.रज्ज- 
द्रव्यसेव -कल्प्यतः .. एवं : ग्राणादिभिरनन्तेरसद्धिरेवाविद्यमाने::- न. 
परमाथतः । न ह्यप्रचलिते मनसि कश्चिद्धाव उपलक्षयितु शक्यते- 
केनचित्‌ । न चा55त्मनः प्रचलन मस्ति । प्रचलितस्येबोपलभ्यंमाना 
भावा 'न:परमाथतः सन्त: कल्पयितु शक्याः। अतो$सडरेव 


YM कक. 


अद्वैत भाव ही मङ्गलमय: हे । 


पूबश्लोक के अथ को सिद्ध करने के लिए हेतु दिखलाते हैं जैसे 
रञ्जु में असत्‌. सप, जलधारादि भावों से एवं सत्‌ अद्वितीय रज्जु- 
द्रव्य रूप से यह सप हे,' यह जलधारा है या यह दण्ड है।' इस. 
प्रकार रञ्जुद्रव्य ही कल्पित किया “जाता है । ऐसे ही” परमाथ दृष्टि ' 
सेअ विद्यामान असंख्य प्राणादि'रूप से आत्मा ही कल्पित. हो रहा * 
है 1. अर्थात्‌ःउन-सम्पूर-कल्पनाओं का-अधिष्ठान: आत्मा ही है;क्यों कि : 
मन. के कल्पना शुन्य हो जाने.पर किसी .भी - व्यक्ति से कोई भी भाव.. 
देखा. नहीं जा सकता । आत्मा सं-प्रचलनरूप धम नहीं है। जो .प्रच- 
लित होता है, ऐसे चित्र से दीखने वाले पदाथ परमार्थतः सत्य है, 
ऐसी कल्पना नहीं की' जा सकती। अतः आत्मा स्वंयं सत्‌ "स्वरूप 
है वह रज्जु की भाँति परमाथः सत, 'द्वितीयरूप है) उसी अपनेःरूप 





क. आवस क. पतित 3७० SB bata bolts. FHS sli iat at 8 ७ Fs. ei sone हे» >>... dled esis >।&- 





११० : झाण्डक्योपनिषद्‌ . 


प्राणादिभाचैरद्वयेन च परमाथंसताऽऽत्मना रज्जुवत्सव विकल्प|स्पद्‌- 
भूतेनायं स्वयमेवा$5त्मा.कल्पितः' सदेकस्वभावोऽपि संस्ते च प्राणा- 
दिभावा अप्यद्टयेनेव सत्ताऽऽत्मना विकल्पिताः। न हि निरास्पदा 
काचित्कल्पनोपलभ्यते । अतः सरवकल्पनारपदत्वात्वेनाऽऽत्मनाऽद्टय- 
स्याव्यभिचारात्कल्पनावस्थायांमप्यद्ट्यता शिवा। कल्पना एव. 


त्वशिवाः। रञ्जसर्पास्दिवत्त्रासादिकारिण्यो हि ताः। अद्वयता- - 


ऽभयाऽत सेव शिवा. ॥३३॥ 





सें रहते हुए ही असत्‌ स्वरूप प्राणादि सम्पूणं विकल्पों के आश्रय रूप 
से रज्जु की भाँति कल्पित हो रहा हे और स्वयं एकमात्र सररवरूप 
ही है । तात्पयं यह कि अनेक कल्पनाओं के होने पर भी रञ्जु स्वरूप 
से अधिकल्पित होती हुई सर्पादि रूप से कल्पित मानी गयी है । 
वेसे स्वरूपतः विकल्पशून्य होता हुआ भी आत्मा प्राणादिरूप से 
अज्ञानिया द्वारा कल्पित हो गया है। 


` चे प्राणादि पदाथ भी अद्वितीय संत्स्वरूप आत्मा से ही कल्पना 
किये गये हैं, क्योंकि कोई भी कल्पना आधार के बिना नहीं देखी 
गयी । अतः सम्पूणं कल्पनां का. अधिष्ठान होने से स्वरूपत 
अद्व त तत्त्व का व्यभिचार नहीं होता । विशेष क्या? कल्पना 
अवस्था में भी परमाथतः अद्वितीयता ही मङ्गलमयी है। केवल 
कल्पना ही अमन्गलमयी मानी गई है, क्योंकि रज्जु-सप की भाँति 
वे. भय कम्पादि के कारण हैं और अद्वितीयता अभयस्वरूप है । अत 
इस अट्वयरूप को मङ्गलमय मानना सवथा उचित ही है ॥३३॥ 


सानुवादशाडूरभाष्ययुता १११: 


155त्समावेन नानेदै न स्वेनापि कथंचन | 
न प्रथडनापथकिंचिदिति तत््वविदो विदुः ॥३४॥ 
[ अह्वितीयब्रह्म में यह नानात्व न परमाथआत्मस्वरूप से है 


आर न अपने जगद्‌ रूप से ही कुछ है। कोई भी वस्तु न ब्रह्म से 
भिन्न है और न अभिन्न है । ऐसा तत्त्वज्ञानी जानते हैं ॥३४॥ ] 





कुतश्चाइयता शिवा । नानाभूतं एरथक्स्वमन्यस्यान्यस्माद्यत्र इष्ट 


तत्राशिव भवेत । न हात्राह्यये परमाथसत्यात्मनि प्राणादिसंसारः - 


जातमिदं जगदात्मभावेन परमाथस्वरूपेण निरूप्यमाणं नाना वस्त्व- 
न्तरभूतं भवति । यथा रज्जुस्वरूपेण प्रकाशेन निरूप्यमाणो न 
नानाभूतः कल्पितः “सर्पोऽस्ति तद्ठत्‌। नापि स्वेन प्राणाद्यात्मनेदं 
विद्यते कदाचिदपि रज्जुसपवत्कल्पितत्वादेव । तथाऽन्योन्यं न -प्रथ- 
कप्राणादि वस्तु यथाऽश्वान्महिषः प्रथग्विद्यत एव । अतोऽसत्त्वान्ना- 


तत्वज्ञानी की दृष्टि में नानात्व हे । 


अद्वितीयता क्‍यों सङ्गलमयी है ? जहाँ एक से दूसरेका पा्थक्य ` 


देखा गया है वहाँ अमंगल होता हे । किन्तु इस अद्वितीय परमार्थ 
सत्यस्वरूप आत्मा में यह प्राणादि संसार समुदाय जगत्‌ परमाथ- 
स्वरूप आत्मभाव से निरूपण किये जाने पर नानांवस्त्वन्तर नहीं 
रह जाता। उस समय तो आत्मा ही अवशिष्ट. रहता है। जैसे 


प्रकाश में रज्जु रूप से देखने पर कल्पित सर्पादि भेद नहीं रहता. 
बेस ही परमाथ दृष्टि सं आत्मतत्त्व का निरूपण करने पर भेद प्रपञ्च . 


नहीं रह जाता है। और न अपने प्राणादि रूप से ही जगत्‌ रह 


जाता है क्योंकि रञ्जु सप की भाँति वह तो सदा से कल्पित ही रहा . 
। अतः परमाथ तत्त्व के बोध काल मं अधिष्ठान दृष्टि से और... 


अध्यस्त दृष्टि से भी कल्पित वस्तु का अभाव ही सिद्ध होता है । 





१३२: 'माण्डक्योपनिषद्‌ ” `` 


निभिवे | 

वीतरागमयक्रोचैमं निभि्ेदपारगेः'। : ृ 
निर्विकन्पो हयं इः प्रप्चोपशमोञ्द्य; ॥३५। । 

[ जिनके राग; भय और- क्रोधादि : समस्त दोष मिट गये हैं, | 
ऐसे बेद के पार गामी- मननशील विवेकियों द्वारा ही यह निर्वि- | 
कल्पप्रपञ्चोपशाम अद्वोत देखा गया है ॥३५॥ - | 
| 
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परथरिवद्यतेऽन्योन्यं परेण वा किंचिदिति एवं परमारथतत्त्वमात्मविदो 
ब्राह्मणा विदुः । अतो5शिबहेतुत्वाभावादद्वयतैब शिवेत्यभिप्राय: ।२४। 
ः तदेतत्सस्यग्दर्शन॑ स्तूयते। विगतरागभयद्वेषक्रोधादिसवं दोषे 
सर्वदा सुनिसिमेतनशीले विवे किमिर्वेदपारगैरवगतवेदाथतच्वैज्ञो निमि . 
निर्विकल्पः स्बविकल्पशून्योऽयमात्मा दृष्टा. उपलब्धो वेदान्ताथ- 
तत्परैः ` प्रपञ्चोपशमः प्रपञ्चोः- हे तभेदविस्तारस्तस्यपरामोऽभावो 


inns 
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` एवं जैसे घोड़े से मेंसा प्रथक है, बैसे प्रमादि वस्तु परस्पर एथक, . 
नहीं हैं, और असतःहोने.से-परस्पर<या .किसी अन्यरूप से कोई भी | 
बस्तु! अप्रथक नहीं है | ऐसा आत्मदर्शी ब्राह्मण लोग परमाथ तत्त्व .: 
को जानते हैँ 1 अतः अमंगल के कारण का अभाव हो जाने से अद्य. 

भाव ही. मङ्गलमय है| यह इसका .अभिम्राय है ॥३४॥ 

, बीत राग 'तत्तवदर्शी उक्त रहस्य-का ज्ञाता हे। . 

' अब इस सम्यक दशन की स्तुति की जाती है। जिनके राग, 
भय; रेष; कोधादि सम्पूणं दोष निवृत्त हो चुके हे उन सवदा मनः 
शीलं विवेकी मुत्रियों और वेद पारंगत वेदाथ के" मम जानने “वाले 
आपनिषदथ के तत्त्वं दारा "यह "आत्मा जाना ' गया है, जो कि 
सम्पूण विकल्पों से ' रहित "प्रपञ्-उपराम रूप हे द्वेत-विस्तार को 
प्रपञ्च कहते ६1 वह प्रपञ्च जिसका निवृत्त हो गया हो. ऐसी आत्मा” _ 
को म्रपञ्च'उपराम' कहते" ह्‌ । इसी-लिए” वह अद्टयस्वरूप है। वही | 





सानुवादशाड्करभाष्ययृता ११३: 


तस्मादेवं. विदित्वेममद्वेते योजयेत्स्सृतिम:। ` 
` ` अहेत. सम्रलुप्रोष्प: जडवल्लोकमाचरेत्‌ 1॥।३६॥ 
. इसलिये इस अद्र त-आत्मतत्त्व को 'इस-प्रकार से जानकर अद्गौत 
में ही सन को लगावे, तथा सवलोक व्यवहारातीत - अद्वोततत्त्व फो- 
भली अकार से प्राप्त कर लोक में जड़वत्‌ आचरण करे॥३६॥ . 
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यस्मिन्स आत्माप्रपञ्चोपशमोञ्त .एवाइयः:। विगतदोपैरेच परिडतै- 


बेदान्ताथतत्परैः-संन्यासिभिः परमात्मा द्रष्टुः शक्यो नान्यैरागादिः 
कलुषितचेतोभिः स्वपत्तपातिदशानेस्तार्किकादि भि रिस्यभिप्रायः ॥३५॥ : 
यस्मास्सर्वानथप्ररामरूपरवादडटर्‍यं शिवमभयमत एवं - विदित्वै-. 
न्रमद्टते स्मृति . योजयेत्‌ । अद्वौतावगमायैव स्मरति कुर्या दित्यथः। 
तच्चाह तसवगम्याहमस्मि , परं ब्रह्मेति. चिदित्वाऽशनायाद्यतीतंः 
साच्षादपरोच्ञादजमात्मानं सवलोकठप्रवहारातीतं जडवल्लोकमाचरेत्‌ 
अश्रर्यापथन्नात्मानमहमेवं बिध इत्यभि प्रायः॥३६। ` ` 








आत्मा वेदान्ताथ में तत्पर दोषहीन तत्त्वदर्शी संन्यासियों द्वारा देखा 
जाना शक्य है.। अन्य रागादि दोष से दूषित चित्त बाले अपने पक्ष 
में मिथ्या दुराग्रह रखने वाले ताकिकां से इस आत्माका देखा जाना 
सवथा शाक्य नहीं है यह इसका तात्पये हे ॥३५॥ 


र तत्त्वज्ञानी का व्यवहार 

: ` जब-कि सम्पूणं अनर्थो केः सच॑था रूप होने से अद्वैत ही मङ्गल- 
मय ओर अभय रूप है। इसीलिए इस प्रकार जानकर ह तः तत्त्व 
मेमन को लगाये-। ज्ञानी -ग्रष्ठौतबोघे केःलिए'सदा अद्वैतः तत्त्व का 
ही चिन्तन करे.और इस अद्वैत को जानकर “में परत्रह्मस्वरूप हूँ”, 
ऐसा जानकर छुधा पिपासा से अतीत सम्पूणं लौकिक व्यवहार से 
अतीत आत्मा-को-साज्ञात्‌ अपरोक्ष अनुभव कर तत्त्वज्ञ पुरुष जडवत्‌ 


& 








~ se | 


११४ ¦ माण्डक्योपनिषद्‌' 


निस्तुतिर्नि ~ अवा ९.5 शा र्व ILE, “के Ce 
` चलाचलनिकेतश्व यतिर्याडच्छिको भवेत ॥३७ 
तत्त्वदर्शी यति को, स्तुति, नमस्कार, स्वघाकार आद्‌ सस्पृण. 
कमा से रहित हो चल ( शरीर ) और अचल (आत्म तत्त्व ) में ही 
विश्राम लेना चाहिये तथा यदृच्छा लाभ संतुष्ट होना चाहिये ॥३७॥ 
विका... 0 ति तिलक कति 





. कया चर्यया लोकमाचरेदित्याह---स्तुतिनमस्कारादिसवंकमवर्जि- 
तस्त्यक्तसबंबाह्येपणः प्रतिपन्नपरमह॑सपांरत्राच्य इत्यभिप्रायः । ` एतं 
बे तमात्मानं विदित्वा” (2० ३५१ ) इत्यादिश्रृतेः। “तदबुद्धयस्त- 
दात्मानस्तन्निष्ठास्तत्परायणाः” ( गी० ५१७ ) इत्यादिस्मृतेश्च । चलं 
शारीरं प्रति्षणुमन्यथाभावात्‌। अचलमात्मतत्त्वम्‌। यदा कदाचिः 
द्रोजनादिव्यवहारनिमित्तमाकाशवद्‌ चलं---स्वरूपमात्मतत्त्वमात्मनो 





| 
| 
| 
| 
| 
| 
| | 
लोकाचरण करे। भाव यह है कि ' में इस प्रकार का हूँ? ऐसा अपने | 
को न वतलाता हुआ अज्ञ के समान लोक में व्यवहार करे। | 
किस चर्या से लोक व्यवहार करे? इस पर आगे कहते हैं | | 
स्तुति नमस्कारादि सम्पूणं कर्मों का त्याग कर बाह्यसवंषणा से . सुक्त | 
परमहंस पारित्राज्य भाव को प्राप्त हुआ लोक व्यवहार करे। क्योंकि | 
“निःसन्देह इस आत्मा को जानकर? इत्यादि श्रुतिं तथा “जिनकी | 
बुद्धि, आत्मा और निष्ठा एक मात्र परमात्मा में ही लगी हुई है, तथा 
जो उसी के परायण हो चुके हैँ? -इस- स्मृति से भी यही “सिद्ध होता | 
__ है । यह शरीर चल है क्योंकि यह प्रतिक्षण बदलता रहता है। | 
किन्तु आत्मतत्त्व अचलं हे'। इसी आत्मत्तत्त्व में तत्त्वज्ञ स्थित रहता | 
है। यदा कदाचित्‌ भोजनादि व्यवहार निमित्त से अपने स्वरूप भूत | 
आकाश के समान अचल आत्मतत्त्व को जो अपना आंश्रय है, ऐसी ' 
आत्सस्थिति को भूलकर “में हूँ” ऐसा अभिमान करता है, तब है. 
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` ` तत्त्वमाध्यात्मिक दृष्टा तत्त्वं दृष्टा तु बाह्यतः पन 
तत्त्वीभूतस्तदारामस्तत्त्वादप्रच्युतो भवेत्‌ ॥३८॥ 


इति भौडपादीयकारिकायां वैतथ्याख्यं द्वितीय प्रकरणम्‌ ।२। 

[ तत्त्वज्ञानी आध्यात्मिकत्त्व को देखकर और प्रथिव्यादि बाह्य- 
तत्त्व को भी समझकर तत्त्वीभ्रूत हो तत्त्व में ही स्मरण करने वाला. 
होकर कभी भी तत्त्वसे प्रच्युत न हो॥ ३८॥ : 


0100 


निकेतमाश्रयमात्मस्थिति विस्सृत्याहमिति मन्यते यदा तदा चलो देहो 
निकेतो यस्य सोऽयमेचं चलाचलनिकेतो विद्वान्न पुनर्बाह्य विषयाश्रयः। 
स च यादृच्छिको भवेत । यहृच्छाप्राप्रकोपीनाच्छादनमोसमात्रदेह- 
स्थितिरित्यथः ॥३७॥ 
बाह्यं प्रथिव्यादि तत्त्वमाध्यस्मिकं च देहादिलक्तणं रञ्जुसर्पादि 

'चस्स्वप्नमायादिवच्चासत्‌। “वाचाऽऽरम्भणं विकारो नामधेयम्‌? 
( छा० ६।१।४ ) इत्यादिश्रतेः। “आत्मा च सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजो- 
ऽपूर्वोनन्तरोऽबाह्मः कृत्स्त आकाशवत्सवंगतः सूद्मोञ्चलो निगुणो 


देह्‌रूप निकेत वाला हो जाता है। इस प्रकार वह तत्त्वज्ञ कभी देह 
रूप चल निकेत वाला और कभी आत्मतत्त्व रूप अचल निकेत 
बाला होकर रहता है। अर्थात्‌ बाह्य विषयों का आश्रय न लेकर 
यदृच्छा लाभ. सन्तुष्ट? हो जाता है। भाव यह कि बिना इच्छा किये 
हुए अनायास प्राप्त कौपीन आच्छादन और ग्रास मात्र से जिसकी 
देह की. स्थिति हो, ऐसा वह तत्त्वज्ञानी हो जाता है ॥३७॥ 
जर अचल तत्वनिष्ठा का प्रभाव 
प्रथिव्यादि बाह्य तत्त्व और देहादि रूप आध्यात्मिक तत्त्व रज्जु, 
ओर मायां के समान मिथ्या हैं क्यों कि “नाम रूप वाणी से कहने 
मात्र के लिए? इत्यादि श्रुति भी. बतला रही हे ।: आत्मा बाह्य 











तुझ shana) 
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निष्कलो निक्रयस्तत्सत्यं स 'आत्माः तत्त्वमसि?" (छा०'=।१६) इति 


अ ते: इत्येवं -तत्त्वं ध्वा, तस्वीभूतस्तदारासो.न.- बाह्मरमणो यथाऽत- 
स्देदर्शी कश्चिच्चित्तमात्मत्वेंन प्रतिपन्नश्चितचलनमछ चलिंतमास्मानं 
मन्यमानस्तत्त्वाच्चंलितं देहादिभूतमात्मानं 'कदाचिन्मंन्यते प्रच्युतो” 
ऽहमात्मतत्त्वादिदानीमिति। समाहिते"तु' मनसि” कदाचित्तत्त्वभूतं 
प्रसन्नात्मानं मन्यत इदानीमस्मि तत्त्वीभूत इत्ति। न तथाऽऽस्मं- 
विद्धवेत । आत्मन एकरूपत्वात्स्वरूपप्रच्यवनासंभवाञ्च। सदेव 
ब्रह्मास्मीत्यप्रच्युतो भवेत्त क्वात्सदाऽप्रच्युतातमतत्त्वद्शंनो भवेदित्य- 
सग्राय:। “शुनि चैव श्वपाके च ( गी० ५१८? )। “समं सर्चेपु 
| भूतेषु ( गी० १३२७ ) इत्यादिस्मृतेः ॥३८॥ 
इति श्रीगोविन्दमगवत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरिंब्राज-- 
काचायंस्य शंकरभगवतः क्ती गोडपांदीयागम- 
शाख्नमाष्ये वेतथ्याख्य॑द्वितीयप्रकरणम ॥२।॥। 


NN छे 58 
आभ्यन्तर सर्वत्र विद्यमान; अजन्मा, काय कारण भाव सेः रहित, 


परिपूर्ण, आकांश.के समान स्वव्यापक,-सूचम; चलनादिःक्रियाः से. 
रहित, निगुण; निरवयवः और निष्क्रिय है। क्योंकि" “बही सत्य 
है, वही आत्मा है, वही तू है” ऐसी धुति भी है। इस प्रकार तत्त्व 
को जानकर तद्रूप हो उसी में रमनेवाला बाह्यविंषयों में न रमने- 
वाला हो जाता है । जैसे कोई अतत्त्वदर्शी चित्तःको ही आत्मभाव से 
जानेवाला चित्त के चञ्चल होने पर आत्मा को चलायमान मानता 
हुआ, तत्त्व से विचलित होकर देदादि को ही कदाचित्‌ आत्मा मानने 
लगता है और इस समय 'में आत्मा तत्त्व से 'च्युत हो गया हूँ, ऐसा 
मानता है । वही किसी ' समय मन के? समाहिते होनेपर अपने को 
तस्वरूप औरं प्रसन्न समता है कि, “इस समय में यथाथ तत्त्व में 
स्थित हूँ।? किन्तु आत्मतत्त्वदशी वेसा “नही होता? :क्यांकिःआत्मा 


पक + ७००७२ 45 ह; ~ - कॉ >, 3 « ७ । 
संबंदा एक रुपै; इसका स्वरूपः से प्रच्युतः होना कंभी भीः संभव | 





TTT उ 
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अथ'गोडपादीयकारिकास्वड्ेतार्यं तृतीयं प्रकरणम्‌ । 
अ" :उपासनाधितो : धर्मो जाते ब्रह्मणि वर्तते । 
` कै ९ 
-आयुत्पचेरजं सवं तेनासौ कृपणः स्मृतः ॥१॥ 

_ [ (में उपासक हूँ, ब्रह्म मेरा उपास्य है इस प्रकार मोक्ष के साधन- 
रूप से) उपासना का आश्रय लेने वाला जीव कायंत्रह्म में रह जाता 
है। एवं उप्पत्ति से पूर्व सब अजन्मा ररूप था। ( उत्पत्ति के वाद 

नहीं | इसी कारण से वह साधन तत्त्वदर्शिया द्वारा दीन साना 
यया है | १॥ ] 


. ऑकारनिणय -उक्तः प्रपक्चोपशमः शिवो5हे त आत्मेतिप्रतिज्ञा- 
मात्रेण । ज्ञाते इतं न विद्यत इ ति च तत्र होतांभावस्तु वेतथ्यप्रकरणेन 
९ # भिस्तक : 
स्वप्रमायागन्धबंनगरादिदृष्टान्तेदृ श्यस्वाद्यन्तवत्त्वादिद्वेतुभिस्तकण'च 
५५122. ISTE SS I SSIS SE) 





नहीं है । अतः तत्त्वज्ञ तो “मैं ब्रह्म हूँ? ऐसा सदा निश्चय कर शत्त्वःसे 
' कभी प्रच्युत'न हो, ऐसा आदेश है । इस विषय में “कुत्ते, चाण्डाल'में 
भी विद्वान समान दृष्टिवाले होते ह” “सभी-भूतों में समान आवसे. 
स्थित परमात्माको देखता है, इत्यादिःस्सृति भी प्रमाण हैं ॥३८॥ 
` „इस प्रकार वेतथ्य प्रकरण शांकरमाष्य की विद्यानन्दी 
| सिताक्षरा समाप्त हुई । 


अथ तृतीय अड त प्रकरण प्रारम्भ 
भेददर्शी दीन होता है । 


“आत्मा प्रपञ्च का. आशयस्वरूप, मङ्गलमय अडोतरूप है? ऐसी _ 
' प्रतिज्ञा मात्र से पहले प्रकरण मे. आँकाराथ का निर्णय किय्रा।गया:था _ 
“और “अद्वैततत्त्व को जान लेने पर हेत नहीं रह जाता” ऐसा ओी 
“कहां गया था। पुनः बेतथ्य प्रकरण द्वारा स्वप्न, माया, गन्धवन- | 
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६ प्रतिपादितः |- अडत ` क्आगमसात्र,ण : प्रतिप्नत्त ब्यमाहो स्वित्तकेणाः 

` * दोत्यत आह । शक्यते तर्कणापि ज्ञातुम्‌। तत्कथम्रित्यई तप्रकरण- 
मारभ्यते । उपास्योपासनादिभेदजातं सर्वे वितथं केवलश्चाऽऽत्माऽद्टयः 
परमार्थ इति स्थितमतीते प्रकरणे । यतः उपासनाश्रित उपासना- 
मात्मनो मोचसाधनव्वेन गत उपासकोऽहं ममोपास्यं जह्म । तङः 
-पासनं कृत्वा जाते त्र्मणीदानीं बतंमानोऽजं ब्रहम शरीरपातादूध्व 
अतिपत्स्ये प्रागुत्पत्तेश्वाजमिद॑ सवमंहं च । यदात्मकोऽहं प्रागुरपत्त - 
-रिदानीं जातो जाते ब्रह्मणि च वतमान उपासनया पुनस्तदेव प्रति- 
परस्य इत्येबसुपासनाश्रितो धमः साधको येनेवं छुद्॒त्रद्मवित्त नासो 


VE 
गरादि दृष्टान्त से एवं दृश्यत्व आद्यन्तवत्‌ आदि हेतुओं से तक द्वारा 
-द्वौतप्रपद् का अभाव वतलायागया। क्या श्रुतिप्रमाण मात्र से ही 
द्वैत जाना जा सकता है या तक से भी? ऐसा प्रश्‍न होने पर 
- कहते हैं कि तक से भी वह जाना जा सकता हे। कैसे? तो इसी 
प्रश्‍न का उत्तर देने के लिए यह अद्वैत प्रकरण आरम्भ किया जा 
रहा रहा है । उपास्य उपासनादि सम्पूणं मेदसमुदाय हे और केबल 
अद्वितीय आत्मा ही परमाथ वस्तु है । यह पहले प्रकरण में निश्चित 
हो चुका है। क्योंकि, उपासना को आत्मा की मुक्ति की साधना 
रूप से गनने वाले उपासनाश्रित कहे गये हैं । में उपासक हूँ, ब्रह 
मेरा उपास्य है, उसकी उपासना कर जो आज तक मैं काय ब्रह्म में 
. स्थित हुँ, वही शरीर-पात के वाद्‌ अजन्मा ब्रह्म को प्राप्त कर लूँगा । 
। जगत्‌ उत्पत्ति से पूव यह सम्पूण संसार तथा हम अजन्मा ब्रह्म ही 
' थे। सृष्टि उत्पत्ति से पूव जैसा रूप वाला में था, अब उत्पन्न होकर 
“इस्‌ समय काय ब्रह्म में रह रहा हूँ। पुनः उपासना से उसी 
' "अजन्मा ब्रह्म को आप्त कर जाऊँगा इस प्रकार उपासना का आश्रय 
Eri ? 
लिने वाला साधक कृपण, दीन, यानी? छुद्र माना गया है। क्योंकि 
` वद छुद्र ब्रह्म को जानता हे । इसी से वह उपासक नित्य अजन्मा 


~ 





५1 
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अतो वच्याम्यकार्पण्यमजाति समतां गतम्‌ । 


“ यथां न जायते किंचिज्जायमानं समन्ततः ॥ २ ॥ 
[ इसलिये अब में सवत्र समानता को प्राप्त अजन्मा, अदीन भाव 
का निरूपण करता हँ । ।जससे कि यह समझ में आ जावे कि रञ्जु 
सप की आँति थाविद्यक दृष्टि क कारण ) सभी ओर से उत्पन्न 
होता हुआ भी जिस प्रकार कुछ उत्पन्न नहीं होता है ॥ २॥ ] 





कारणेन कृपणो दीनोऽल्पकः स्मृतो नित्याजत्रह्मदर्शिमि रित्यभिप्रायः । 
“यद्वाचाञ्नभ्युदित येन वागभ्युद्यते तदेवत्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदि- 
दझुपासते” ( के०।१।७ ) इत्यादिश्रतेरतलवकाराणाम्‌ ॥ १॥ 
. सबाह्याभ्यन्तरमजमात्मानं प्रतिपत्त मशक्नुवञ्नविद्यया दीनः 
मात्मानं मन्यमानो जातोऽहं जाते ब्रह्मणि वर्ते तदुपासनाश्रितः सन्ब्रह्म 
'प्रतिपत्स्य इत्येवं प्रतिपन्नः कृपणो भवति यस्मादतो वक्धयाम्यकापे- 


` ज्नह्मदर्शियो द्वारा दीन कहा गया है। यह इसका भाव है । 

ऐसे ही “जो वाणी से प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिसके द्वारा 

` चाणी प्रकाशित होती है, उसी को ब्रह्म समझो । जिस उपाधि 

परिच्छिन्न ब्रह्म की उपासना लोग करते हैं वह ब्रह्म नहीं है।? 
इत्यादि तलबकार शाखीय श्रति भी प्रमाण हे ॥१॥ 


- 5८. ८7... अदैस्यतिरूपण की प्रतिज्ञा 
बाहर भीतर सवत्र विद्यमान अजन्मा आत्माको अविद्या के 
„कारण प्राप्त न कर सकने के कारण अपने आप को दीन मानता 
. हुआ पुरुष ऐसा कहता हे कि, “में उत्पन्न हुआ हँ इस समय काय- 
ब्रह्म में विद्यमान हुँ: ओर उपासना का आश्रय लेकर ही अजन्मा 
'न्रह्म को प्राप्त करूँगा । बस इसी भावना के कारण वह दीन है। 
इसलिए में अब “अकापण्य, दीनता से शून्य, अजन्मा ब्रह्म” को 


- १२० “माण्डवंयोपनिषद्‌ 


र्यमकृपणमावमर्ज ब्रह्म । ःतद्धिःकापण्यास्पदम्‌ “यन्रान्योडन्यत्पश्य- 
व्यन्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति--तदठ्पं - मत्यससत्‌ ( छा०-७२७॥१ )” 
£बाचा55रम्भणं विकारो नामधेयम्‌ ( छा० ६।१।४ )”. इत्यादिश्रति- 
भय: । तद्विपरीतं सबाह्याभ्यन्तरमजसकापंण्यं भूमाख्यं त्रह्म यत्प्रा- 
प्याविद्याकृतसवकापण्यनिवृत्तिस्तदकापण्य॑ वच्यामीत्यथ: । तद- 
जाति, अविद्यमाना जातिरस्य । समतां गतं सवसास्य गतम । 
कस्मात्‌ । अवयववेषम्याभावात्‌। यद्धि सावयव वस्तु तदवयव- 
वेषस्यं.गच्छज्ञायत इत्युच्य़ते.1,इदं तु:निरवयवत्त्रात्समतां,गतमित्ति 
न कैश्चिदवयवेः स्फुटत्यतो5ज्ञात्यकापण्यम_। -समन्ततः--ससन्ताद्यथा 
न जायते :किचिदल्पमपि न स्फुटति रज्जुसपवद्विद्याकृतदृष्ट था 


"200 "12-20 करक as Bn क ीओीि 
बतलाऊँगा। क्योंकि, “जो दीनता का आश्रय होता हे उसे जहां 
यन्य अन्य को देखता है, अन्य अन्य को सुनता है, अन्य अन्य को 
जानता है, वह अल्प है, मरने वाला है एवं असतू है” काय वाणी से 
आरम्भ होने वाले नाम मात्र के लिए है” इत्यादि श्रतियो से -नश्वर 
. एवं तुच्छ कहा गया हे। उससे. विपरीत बाहर भीतर सचत्र 
विद्यमान "अजन्मा भूम? नामक'ब्रह्म को अकापण्यरूप- कहा गया 
. हे । जिसे प्राप्त कर अविद्याकृत सम्पूण दीनता की निवृत्ति.हो जाती 
/ हे। उसी दीन भाव से शून्य त्र को- में बतलाऊँगा । 
ही जिसकी जाति न हो उसे अजाति कहते हे । बह अजाति ही 
सर्वसास्य भाव को“प्राप्त है। क्या “क्योंकि, उसमें अवयव की 
विषमता नहीं है । “जो वस्तु सावयव होती है, बंदी अवयव-वेषस्य 
, ' को प्राप्त दो जन्मती है“ ऐसा कहा गया है । “यह: त्रह्म तो निरवयंव 
. “होने से “समता को प्राप्त हे। :इसलिए इन्हीं: अवयर्वा के: कारण 
“परिस्फुटित नहीं होता । अतः यह अजन्मा त्रह्म ही दीन भाव से 
रहित है । जैसे कोई भी वस्तु सभी “ओर से उत्पन्नःनहीं होती 
झर न नष्ट ही होती है । रञ्जुसपे' की भांति.अविद्या दृष्टि से! उत्पन्न 
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सानुवादशादूरभाष्ययुता “१२१ 


`आत्मा ` ह्याकाशवज्जीवेघटाकाशैरिवोदितः । 
` घटादिवच्च  संघातैर्जातावेतन्निदशनय ॥ ३॥ 
[ परमात्मा ही आकाश के समान सूच्मं निरवयवः और व्यापक 
। बह घटाकाशाँ के ' समान क्षेत्रज्ञ जीवः रूप से उत्पन्नः हुआ कहा 


'गया है : एवं : सिट्टी से -घटादि .के समानः देहः संघात रूपः सें मी 


उत्पन्न:हुआ कहा जाता-है। ( बस, आत्मा-से जीवादि की ): उत्पत्ति 


के विषय में यही दृष्टान्त है.॥३॥ ] 








जायमानं येन प्रकारेण न जायते सबतोऽजमेव ब्रह्म भवति'तथा तं 


प्रकारं शृ ण्वित्यथ: ॥ २॥ 


अजाति :जह्माकापणयं वक्ष्यामिति प्रतिज्ञातं तस्सद्ध यर्थ हेतु 
दृष्टान्तं च वच्त्यांमीत्याइ-आत्मा परो हि यस्मादाकाशवत्सूच्मो 


“निरवयवः सवगत आकाशबवदुक्तो ` जीवैः क्षेत्रज्ञेषेटाकारीरिव 'घटा- 

.काशतुल्यैः उदित उक्त: । स एषाऽऽकाशसमः पर आत्मा ।- अथवा 
९ भिरुत्पन्नो 

: घटाकाश यथाऽऽकाश उदित : उत्पन्नस्तथा : परो ` जीवात्सभिः 





होता हुआ भी जिस प्रकार उत्पन्न नहीं होता और इसीलिए सभी 


“ओर से अजन्मा ब्रह्म ही रहता है। उस प्रकार को तो सुनो, में 
: बतलाता हुँ । यह इसका :तारपय' है ॥ २॥ 


जीव की उत्पत्ति में दृष्टान्त 
“दीन भाव से शून्य अजन्मा-अह्म को में बतलाऊंगा ऐसीजजो 


“अतिज्ञा की थी, उसकी सिद्धि के. लिए आगे हेतु एवं दृष्टान्त बत- 
लाऊ गा. इस आशय से कहते हैं । क्योंकि -परमात्मा -आकाशःके 


समान सूकम निरवयव और सवंव्यापक कहा गया है । वह सहाकारा 


से घटाकाश की भांति क्षेत्रज्ञ जीव रूप से उत्पन्न हुआ कहा गया है । 


अतः वह परमात्म! ही आकाश के समान माना'गया है । अथवा 








| 
॥। 
| 
छ 


जीवात्मनां परस्मादात्मन पत्तयो श्रूयत चेदान्तेषु सा महाकाशा- 
दूघटाकाशोत्पत्तिसमा न  परमाथत इत्यभिप्रायः । तस्मादेवाऽऽका- 


शादूघटाद्यः संघाता यथोत्पद्यन्त एचमाकारास्थानीयारपर मात्मनः 


एयिव्यादिभूतसंघाता आध्यार्मिकाश्च ` कार्यकारणलक्षणा रज्जुसप- 
चद्विकत्पिता जायन्ते । अत उच्यते घटादिवच्च संघातैरुदित इति । 
यदा सन्दघुर्द्धिप्रतिपिपादयिषया शरत्याऽऽत्मनो जातिरुच्यते जीचा- 
दीनां तदा जाताबुपगम्यमानायामेतन्निदरंनं दृष्टान्त यथो दिताकाशा- 


-वदिस्यादि ॥ ३॥ 
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'औैसे घटाकाश के रूप में मद्दाकाश उत्पन्नहोता है, वैसे ही जीवात्मा 
के रूप में परमात्मा ही उत्पन्न होता है । भाव यह कि है श्रुतियों में 


परमात्मा से जीवात्माओं की उत्पत्ति जो सुनी जाती है वह महाकाश 


- से घटाकाश की. उत्पत्ति के समान ही है, परमाथंतः नहीं। उसी 
 भहाकाश जैसे घटादि संघातं उत्पन्न होते हैं, ऐसे ही महाकाश स्था- 


नीय परमात्मा से रज्जु सर्प की भांति एथिव्यादि भूतसंघात और 
शरीर इन्द्रियादि रूप आध्यात्मिक कल्पित पदार्थ उत्पन्न होते हैं । 
इसीलिए घटादि के समान देह्ादि संघात रूप से उत्पन्न होना कहा 
गया है। जब मन्दवुद्धि पुरुषों के लिए प्रतिपादन. करने की इच्छा 


- से श्रुति ने जीवात्मा की उत्पत्ति कही है, तब उनकी उत्पत्ति मानने 


में यह पूर्वोक्त आकाशादि के समान ही दृष्टान्त समझना चाहिये । 
परमात्मा से जीव उत्पत्ति में अन्य दृष्टान्त का आश्रय लेने पर 
अपसिद्धान्त होने लग जायगा ॥ ३॥ 
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सानुवादशा छरभाष्ययुता १२३ 


धरादिषु प्रलीनेषु घटाकाशादयो यथा । 
आकाशे संग्रलीयन्ते तद्व जीवा इहाऽऽत्मनि ॥४॥ 
यथेकस्मिन्घटाकाशे रजोधूमादिमियंते । 
न सर्वे संग्रयुज्यन्ते तद्वञ्जीवाः सुखादिभिः ॥५॥ 
[जैसे घटादि के नष्ट होने पर घटाकाशादि महाकाश में लीन हो 
जात हैं, वेसे ही देहादि संघात के लय होने पर जीव इसी आत्मा में 
लीन हो जाते हैं ॥४॥ ] 
[ जैसे एक घटाकारा के धूलि धूमादि से युक्त होने पर सभी 
घटाकाश उनसे संयुक्त नहीं होते, वेस ( एक जीव के सुखादिमान्‌ 


होने पर ) सभी जीव सुखादियुक्त नहीं होते ॥५॥ ] 


TIMP So 
यथा घटाय्युत्पत्त्या घटाकाशाद्युत्पत्तिः । यथा च घटादिप्रलये | 
~ N_ १” ७ बोर त्तिस्तर 
घटाकाशादिप्रलयस्तद्वद्देहादिसंघातो८पत्त्या जीवोप्पत्तिस्ततप्रलये च 
जीवानामिहा55त्मनि प्रलयो न स्वतः इत्यथः ॥७॥ 
सवदेदेष्वात्मैकत्व एकस्मि्नननमरणसुखादिमत्यात्मनि सर्वा- 


जीव के विलय में दृष्टान्त 
जैसे घटादि रूप उपाधि की उत्पत्ति से घटाकाश की उत्पत्ति 





: मानी है और घटादि के नाश से घटाकाशादि का नाश माना हे । 
वैसे ही देहादि संघात की उत्पत्ति से जीव की उत्पत्ति और उनके 
' नाश से इस अपरोक्ष आत्मा में विलय माना गया है। स्वरूप से 


महाकाश की भांति जीव की न उत्पत्ति होती है, और न नाश ही 
होता है ॥ ४ ॥ 
आत्मा असंग है र 
. सभी देहों में एक आत्मा के होने पर तो एक आत्मा के जन्म 
मरण सुखादिमान्‌ होने पर सभी संघातों में विद्यमान आत्मा को 


| 
| 
| 
| 


सलल खलक राणा  __ a sie , 
जन्ममरणादि के साथ सम्बन्ध होने ' लग जायगा ओर ऐसा जिस 





११२४ 'माण्डक्योपनिषद्‌ ` 


त्मनां तत्संबन्धः क्रियाफलसांकये-च स्याद्रिति य आहु तिनस्तान्प्र- 
तीदसुच्यते । य॒यैकस्मिन्घटाकाशेः रजोधूमादिभियुते-संयुक्त न सर्वे 
घराकारादयस्तद्रजोधूमादिमिः संयुज्यन्ते तढञ्जीवाः सुखा दास: । 


- च ९ 
नन्वेक एवा55त्मा ।..वाढम्‌ । नतु -न - रुतं - त्वयाऊञकारा वत्स १" 


ww 


संघातेष्वेक एवाऽऽस्मेति । यद्येक एवाऽऽस्मा तहिं सबत्र सुखी; दुःखी 


च स्यात । न चेदं सांख्यचोद्यं संभवति। न हि साँख्य थाल्न: 
सुखढुःखादिमत्त्वमिच्छति। बुद्धिसमवायाभ्युपेगमात्सुखङुःखादी- 
नाम्‌। न चोपलब्धिस्वरूपस्याऽऽत्मनो भेदकल्पनायां 'प्रसाणसस्ति । 
भेदाभावे प्रधानस्य पाराथ्याचुपपत्तिरिति चेत्‌ । न । प्रधानकतस्याथ- 
स्याऽऽत्मन्यससबायात्‌। “यदि हि. प्रधानकतो बन्धो मोक्षो _वाऽथः 
पुरुषेषु-मेदेषुसमवैति -ततः -प्रधानस्य - पाराध्यमात्मैकर्वे नोपपद्यत 
इति युक्ता पुरुषभेदकल्पना । “न च सांख्यैयन्धो सोत्तो ` चाऽथः पुरुष- 
समवेदोऽभ्युपगम्यते । निर्विशेषाश्च चेतनमात्रा आत्मानोऽभ्युपग- 


७० 


स्यन्ते । se पुरुषसत्तामात्रम्रयुक्तमेच प्रथानस्य पाराथ्य सिद्धं न तु 








~ 


. द्वैतवादी ने कहा है उनके प्रतिःअव. कहते हे— 
से एक घटाकारा' के धूलि-धूमादि से संयुक्त होने पर सभी 
घटाकाश उस धूलि-धूमादि से युक्त नहीं होते। ठीक इसी. प्रकार 
-सुखादि से एक "जीव के "युक्त होने पर भी आपः सभी जीव उन 


। सुखादिकों से लिप्त नहीं होते । 


“पूर्व पक्ष-आत्मा तो एक ही.है फिर आत्ममेद मानकर आप 
कैसे समाधान दे रहे हो? | 
« सिद्धान्व--यह बात ठीक है। क्या आप ने यह नहीं सुना किं 


. . सभी संघातों में आकाश के समान व्यापक आत्मा एक ही |, 


७ 








सानुवादशाङ्करभाष्ययता १२५: 


अतः पुरुषभैदकल्पनायांः न -प्रधानस्य-पाराथ्य हेतुः। न-चान्य 
दपुरुषसेद्‌कल्पनायां प्रमाणमस्ति सांख्यानाम्‌ । परसत्तामात्रमेच चेत- 
न्िमित्तीक्कत्य स्वयं बध्यते च प्रधानम । परश्रोपलब्धिमात्रसत्तास्व- 
रूपेण प्रधानप्रवृत्तो हेतुन केनचिद्विशेषेशेति केवलमृढतयैव पुरुषः 
सेदकल्पनाः भेदाथर्पारत्यागश्च। .ये त्वाहुठशेषिकादयः इच्छादय 
आत्मसमवायन इति। तदप्यसत्‌ । स्म्रतिद्देतूनां ` संस्काराणामप्रदेशः 
वत्यात्मन्यससवायात्‌। 





पृवपक्ष--यदि आत्मा एक ही है. तो सभी संघातों में. स्थित 
उस. एक आत्मा को सुखी दुःखी होना चाहिये । 


सिड़ान्त-सांख्याँ की यह शांका ठीक नहीं। क्योंकि बह आत्मा 
में सुखदुःखादि स्वीकार नही करता.। सुखदुःखादि तो बुद्धि में माने 
गय हैं,चे-आत्मा के.घम नहीं । इसके अतिरिक्त ज्ञानस्वरूप आत्मा 
में-भेद कल्पना:सें कोई प्रमाण: भी नहीं है । 


यदि कहो कि थात्मा में. भेदन. रहने पर: प्रधान:की पराथता 
सिद्धःनहीं होगी, तो ऐसा कहना ठीक नहीं । क्‍योंकि प्रधान द्वारा. 
सम्पादित प्रयोजन का आत्मा से कोई सम्बन्ध नहीं है। यदि प्रधानः 
कृत बन्ध या मोक्ष पुरुष में प्रथक पथक समवेत होते हैँ, तो आत्मा 
के एकत्व मान लेने पर : प्रधानः की परार्थता युक्तिसंगत . नहीं हो 
सकती!!औं रुःऐंसी स्थिति मेंउ पुरुषनानात्व' कल्पना ठीक ही मानी 
जाय्गी.। पर.सांख्यो ने बन्ध या मोक्ष पुरुष में माना नहीं वे. आत्मा 
को . निर्विरोष, . असंग, चेतन मात्र ही मानते ह । अतः प्रधान में 
पराथता पुरुष सत्तामात्र से प्रयुक्त ही सिद्ध हूँ, न कि पुरुष भेद 
प्रयुक्त । अतः पुरुषों में भेद कल्पना करने पर प्रधान की पराथता'मे 
कोई हेतु नदी” रह जाता | 'इसंके. अतिरिक्त पुरुषः भेद कल्पना : में 
सॉख्योंमक्रे पास कोईःममाण-भी नहीं है । आत्मा:की सत्तामात्र.को 
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आत्मनः संयोगाच्च स्मृत्युत्पत्तेः स्सृतिनियमानुपपत्तिः । युगपद्वा 
सर्वस्मव्युप्पत्तिप्रसङ्ग: । न च भिन्नजातीयानां स्पशादिहीनानामात्मनां 
मन आदिभिः संबन्धो युक्तः। न च द्रव्याद्रुपादयो गुणाः कस- 
सामान्यविशेषसमवाया वा भिन्नाः सन्ति परेषाम्‌ । यदि ह्यत्यन्त-- 
भिन्ता एव द्रव्यास्स्युरिच्छादयश्चाऽऽत्मनस्तथा च सति द्रव्येण तेषां 
संबन्धातुपपत्तिः । अयुतसिद्धानां समवायलक्षणः संबन्धो न विरुध्यत 
इति चेत्‌। न। इच्छादिभ्योऽनित्येभ्य आत्मनो नित्यस्य पूछा सिद्ध- 


निमित्त बनाकर यह स्वयं प्रधान ही बँधता है और मुक्त भी होता 
हे । प्रधान की प्रवृत्ति में ज्ञान मात्र सत्ता स्वरूप से ही पुरुष हेतु 
माना गया है अन्य किसी विशेष के कारण नहीं। अतः केवल 
मुढ़ता के कारण ही.पुरुषं भेद की कल्पना सांख्यों ने की हे और 
वेदाथ का परित्याग किया है। इसके अतिरिक्त वेशेषिक आदि 
मतवादियों ने जो कहा है, कि इच्छादि आत्मा में समवाय सम्बन्ध 
से रहते हैं, ऐसा उनका कहना सबंथा असंगत है। स्मृति के 
असाधारण कारण संस्कारों का निरवयव आत्मा के साथ समवाय 
सम्बन्ध नहीं हो सकता। आत्मा और मन के संयोग मात्र से स्मृति 
की उत्पत्ति मानने पर तो स्मृति नियम की सिद्धि. न हो सकेगी, और 
एक साथ सभी स्मृतियां की उत्पत्ति का प्रसंग भी आ जायगा 
अतः स्मृति के प्रति संस्कार को असाधारण कारण मानना ही 
पड़ेगा । जिसका निरवयव आत्मा में समवाय सस्बन्ध मानना असं- 
भव है। इसके अतिरिक्त स्पर्शादि-हीन भिन्न-भिन्न प्रकार वाले 
आत्माओं का मन आदि के साथ सम्बन्ध मानना युक्ति संगत भी 
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त्वान्नायुतंसिद्धत्वो पपत्ति: । आत्मनाथ्यु तसिद्धस्वे चेच्छादीनामात्म- 
गंतमहर्ववन्नित्यस्वप्रसङ्गः । स चानिष्टः आत्मनोऽनिर्मोचषप्रसङ्गात्‌। 

' ' समवायस्य च द्रव्यादन्यत्वे सति द्रव्येण संबन्धान्तरं वांच्यं 
यंथा द्रव्यगुणयोः। समवायो नित्यसंबन्ध एवेति न वाच्यमिति 
चेत्तथा :च : .समवायसंवन्धचतां निस्यसंवन्धप्रसङ्गारप्टथक्त्वाचु- 
पपत्तिः । . अत्यन्तएथक्त्वे च .द्रव्यादीनां . स्पशवदस्पशद्रव्ययोरिव' 
षष्ठयर्थानुपपत्तिः । इच्छाद्युपजनापायवद्गुणवत्त्वे चाऽऽत्मनोऽनि-; 
त्यत्वप्रसङ्घ: । देहफलादिवत्सावयवत्वं विक्रियावत्त्वं च देहादिवदे- 





नहीं है। द्रव्य से रूपादि गुण कमे सामान्य विशेषं या समवाय 
अन्य मताबलम्बियों की दृष्टि में भिन्न नहीं है। यदि वेदान्तियो के 
मत में इच्छादि आत्मरूप द्रव्य से अत्यन्त भिन्न ही हों, तो फिर उस 

व्य के साथ उन इच्छादि-का सम्बन्धं सिद्ध न हो सकेगा। ` ` - 
- “यदि कहो कि अयुतसिद्ध पदार्थों का समवाय सिद्ध मानने में 
कोई-विरोधः नहीं है. तो. ऐसा कहना'ठीक नहीं क्योंकि अनित्य 
इन्छादिः से: नित्य -आत्मा- पहले से ही सिद्ध है।. अतः इनका अयुत 
सिद्धत्व सबथा सम्भव नहीं है। यदि ` इच्छादि आत्मा के साथ 
अयुतसिद्ध हैं, तो आत्मा में, जैसे समवाय सम्बन्ध से रहने वालों 
परम सहत परिमाणं नित्य है, बेसे ही उसी समवाय सम्बन्ध से 
श्हनेम्वालेः इच्छादि भी नित्य होने लग जायंगे, जो कि इष्ट नहीं है; 
क्योँक्रि ऐसा मानने पर आत्मा में मोक्षाभाव का प्रसंग आ जायगा । 

: यदि समवाय सम्बन्ध अपने समवायी द्रव्य से मिन्न.है, तो उसके 
द्रव्य के साथ सम्बन्ध मानने में अन्य सम्बन्ध की कल्पना करनी 
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वेति.दोषावपरिद्दार्यौ.। यथा त्वाकाशस्याविद्याष्यारोपितरजोधूममल-. 
वत्त्वादिदोषवत्त्वं. तथाऽऽत्मनोऽविद्याध्यारो पितबुद्ध याद्युपाधिकृत-- 
सुखदुःखादिदोषवत्त्वे बन्धमोबादयो व्यावहारिका :न - विरुध्यन्ते । 
सरवादिभिरविद्याकृतव्यवहाराभ्युपगमार्परमार्थानभ्युपगमाच्च । 
तस्मादात्मभेदपरिकल्पना वृथैव तार्किकैः क्रियत इति ॥ ५ ॥ 


ARGS टा) म वम ---- 
पड़ेगी। जैसे. द्रव्य से ' भिन्न गुण .द्रव्य में. समवाय' सम्बन्ध से 


रहता है, ऐसे ही द्रव्य से भिन्न समवाय सम्बन्ध को: भी किसी न 
किसी सम्बन्ध से ही रहना चाहिंण । यदि कहो कि समवाय नित्य 
'सम्बन्ध स्वरूप ही है) अतः द्रव्य में समवाय को रहने के लिए किसी 
सम्बन्ध को. मानने की आवश्यकता नहीं । तो ऐसा कहना ठीक नहीं, 
क्योंकि ऐसी अवस्था में :समवाय सम्बन्ध वालों का. .सम्बन्ध नित्य 
होने के कारण उनकी प्रथकता सिद्ध न हो सकेगी.। इसके अतिरिक्त 
द्रव्यादि को परस्पर अत्यन्त भिन्न मानोगे; तो जैसेस्पशवान. और 
झस्पर्शशुन्य  द्रव्यो में. परस्पर सम्बन्ध: नहीं - होता, वेसे ही. उनके 
सम्बन्ध की - भी -युक्तिपृवकसिद्धि न हो. सकेगी ॥ -और.: कदाचित्‌ 
इच्छादि-उत्पत्ति-विनाशशील - गुणों, वाला: आत्मा को: मानोगे तो. 
झात्मा अनित्य होने लग जायगी। ` | 
देहः और” फलादि के; समान . आत्मा को” सावयवः ओर 
विकारी मानने पर. तो” उचः दोनों दोषों “का” परिहाए'ःनः होः 
सक्रेगा। जैसे. आकाश. का! अविद्याकल्पितः घूलिधूममलवत्वादि 
दोषवत्ता है, यैसे: दीआत्मा- में अविद्या से: कल्पित - बुड्ध-यादि 
उपाधि केःकारणः सुखदुःखादि दोष हे): ऐसी: स्थितिः बन्धःमेः 


# 
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रूपकार्यसमाख्याश्च भिद्यन्ते तत्र तत्र वै) 


आकाशस्य न भेदोऽस्ति तडज्जीवेषु निणेयः ॥४॥: 
` [ जैसे आकाश में घटमठादि उपाधियों के कारण जहाँ तहाँ 
अहपत्वादि रूप जलानयनादि काय और उनके घटाकाशादि नामों 
में भेद हो जाता है, फिर भी आकाश में कोई भेद नहीं होता, वसे. 
ही जीवों के सम्बन्ध में निएय समझना चाहिये ॥ ६॥ ] 


कथं पुनरात्मभेदनिमित्त इव व्यवहार एकस्मिज्ञात्मन्यविद्याकृत 
उपपद्यत. इति । उच्यते । यथेहाळकाश एकस्मिन्वटकरकापवरकाद्या- 
काशानामल्पत्वमहत्त्वादिरूपाणि भिद्यन्ते तथा कायमुदकाहरण- 
घारणशयनादिसमाख्याश्व घटाकाशकरकाकाश इत्याद्यास्तत्कृताश्व 
भिन्ना दृश्यन्ते । तत्र तत्र वे व्यवहारविषय इत्यथ: । सर्वोज्यमाकारो 


मोक्षादि व्यावहारिक मानने में कोई विरोध नहीं, क्‍योंकि सभी 
वादियों ने व्यवहार को अविद्याकृत माना है। पारमार्थिक नहीं 
माना है । आत्मा में मनुष्यत्व आदि धम जब कल्पित हैं तो तत्मयुक्त 
लौकिक वैदिक व्यवहार भी कल्पित ही माने जायेंगे इसी असिप्राय 
से कहा गया कि सभी वादियाँ ने व्यवहार को अविद्याकृत माना. 
है । अतः तार्किक जीव भेद की कल्पना व्यर्थ ही करते है ॥श॥ 
जीव भेद पारमार्थिक नहीं | 

पू्ेपच्त--जो व्यवहार आत्मा को भिन्न-भिन्न मानने पर होता 
हे. बही व्यवहार भला एक ही आत्मा में अविद्या के कारण कैसे 
सम्भव होगा? : 

सि०--इस पर कहते हें । जैसे एक ही आकाश में घट कमण्डलु 
ओर मठादि अवच्छिन्न आकाशा के अल्पत्व-महत्वादि रूप भिन्न- 
भिन्न होते है । एवं जहां तहां व्यवहार में उनके लिए जल लाना, 
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नाळकाशंस्य घटाकाशो विकारावयवौ यथा | 
नेवाऽऽत्मनः संदा जीवो विकारावयवौ तथा ॥७॥ 
` [ जैसे महाकाश का विकार या अवयव घटाकाश नहीं हे, वेसे 
ही परमात्मा का विकार या अवयव किसी भी अबस्था में जीव 


तय छ के OY है॥७॥ 


किक IS 
रूपादिभेदकृतो व्यवहारो न परमाथ एव। परमाथतस्त्वाकाशास्य न 


भेदो5स्ति। न चाऽऽकाराभेदनिमित्तो व्यबहारोऽस्त्यन्तरेण परोपाधि- 
कृतं द्वारम। यथैतत्तद्वद्देहो पाधिभेदकृतेषु जीवेषु घटाकाशस्थानी- 
येष्वात्मसुनिरूपणात्कृतो बुद्धिम द्भिनिणयो निश्चय इत्यथः ॥६॥ 

नन्नु तत्न परमाथकृत एव घटाकाशादिषु रूपकार्यादिभेदव्यवहार.. 
इति । चैतदस्ति । यस्मात्परमार्थाकारास्य घटाकाशो न विकारः। 
यथा सुवर्णस्य रुचकादियंथा बाऽपां फेनवुद्वुददिमादिः । नाप्यः 


उणा CRT SRD पक 7 

जल धारण करना और शयन करना आदिं काय तथा घटाकाश, 
करकाकारा, मठाकाशादि नाम भिन्न-भिन्न देखे गये है । आकाश में 
यह सभी व्यवहार रूपादि-मेद के कारण ही हैं, परमाथतः नहीं; 
क्योंकि परमाथ दृष्टि से आकाश में भेद निमित्तक व्यवहार अन्य 
उपाधि के कारण से ही है। उपाधि के बिना आकाश में भेद होना 
सर्वथा असम्भव है। जैसा यह भेद औपाधिक है, वेसे ही देहादि 
उपाधि भेद के कारण ही: घटाकार स्थानीय जीवात्मा में भेद माना 
है। ऐसा बुद्धिमानों ने निश्चय किया है। इससे यही सिद्ध हुआ 
कि घटाकाश के समान आत्मा में दीखने वाला भेद ओर तत्प्रयुक्त 
सभी व्यवहार औपाधिक हैँ,पारसार्थिक नहीं ॥६॥ 


जीवात्मा निर्विकार ओर निरवयव हे 
पूर्वपच्च--घटाकाशादि में रूपकार्यादि का भेद व्यबहार पारमा- 
थिक ही है! 
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यथा भवाति वालानां गगनं सलिनं मले! । 


तथा भवत्यचुद्धानामात्माऽपि मलिनो मलैः ॥८॥ 
[ ज॑से अविवेकियाँ की धूमादि मल के कारण आकाशमल युक्त 
प्रतीत होता है, बेसे ही अविवेकियों की दृष्टि में परमात्मा भी राग- 
' छुषादि मल से मलिन प्रतीत होता हे। ( आत्मज्ञानियां की दृष्टि 


में नहीं )॥ ८॥। ] 


वयवो यथा वृक्षस्य शाखादिः। न तथाऽऽकाशस्य घटाकाशो 
विकारावयवौ यथा तथा नेवा55त्मनः परस्य परमाथसतो महा- 
काशास्थान्नीयस्य . घटाकाशस्थानीयो जीव: सदासबदा यथोक्तदृष्टाः 
न्तवन्न विकारो नाप्यवयवः। अत आत्मभेद्क्रतो व्यवहारो मृषै 


वेत्यथ: ॥ ७॥ 2 
यस्माद्था घटाकाशादिभेदबुद्धिनिबन्धनो रूपकार्यादिभेद- - 


व्यवहारस्तथा देहोपाधिजीवमेदकतो जन्ममरणादिव्यवहारस्तस्मा- ` 
'तत्कृतमेव कलेशकमफलमलवस्त्वमात्मनो: न परमाथत . इत्येतमथ 
दृष्टान्तेन प्रतिपिपादयिषन्नाह-यथा भवति लोके बालानामविवेकिनां 


सिद्धान्तपक्ष--ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योंकि पारमार्थिक : 
आकाश का घटाकाश विकार नहीं है । जैसे सुवण के विकाररुचकादि 
आभूषण ओर जैसे जल के विकार फेन बुद्वुदादि हैं, वेसे विकार - 
घटाकाश मठाकाश का नहीं । आर जसे वृक्ष के शाखादि अवयव ' 
होते हैं,बेसे अवयव घटाकाश महाकाश के नहीं हें । तात्पय यह है ' 

जिस प्रकार घटाकाश महाकाश के विकार या अवयव नहीं है 
वसं ही सहाकाश स्थानीय परमाथ सत्य परमात्मा का घटाकाश 
स्थानीय जीव किसी भी परिस्थिति में विकार या अवयव जरा भी. 
नहीं है । इस विषय भें दृष्टान्त और दाष्टान्त की समानता है। अतः | 
आत्म भेद के कारण उत्पन्न हुआ व्यवहार आत्मा में मिथ्या ही है । 
| पारमार्थिक नहीं ॥ ७॥ | 








| 
| 
| 


स्थितिकाल में घटाकारा के समान ही हे, विलक्षण नहीं ॥ ९५ ॥ ] . 
_स्थितिकाल में घटाकार के समान ४ ४ ना 


SR त 
अविवेकियों के दृष्टि में ही आत्मा मलिन है 
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मरणे संभवे चैव गत्यागमनयोरपि । 
स्थितो सर्वशरीरेषु आझाशेनाविलक्षणः ॥ & ॥ 
[ सभी शरीरों में आत्मा जन्म, मरण, गमन, आगमन ओर 


[कक 


गगनसाकाशं घनरजो धूमादिमलैमलिन मलवन्न गगन मलवद्याथा- 
त्म्यविवेकिनाम्‌ , तथा भवत्यात्मा परोऽपि यो विज्ञाता प्रत्यक्क्लेश- 
कर्म्फलमलैमैलिनोऽबुद्धानां प्रत्यगात्मविवेकरहितानां नाऽऽत्मविवे- 
कबताम्‌। न हपरदेशस्ट्ड्बस्मास्यध्यारोपितो द्कफेनतरज्गादिमां- 
स्तथा नाऽऽत्माऽबुधारो पितक्लेशादिमलैमलिनो भवतीत्यथः ॥ ८ ॥ 

पुनरप्युक्तमेवार्थी अपञ्यति-घटाकाशजन्मनारागमनागमच- 
स्थितिबत्स्वशरीरेष्बात्मनो जन्ममरणादिराकाशेनाविलक्षणः पत्ये- 
तञ्य इत्यथः ॥ ९॥ 





क्योंकि जैसे घटाकाशादि सेदघुद्धि के कारण रूपकायाँदि भेद 
व्यवहार है, वैसे ही देहरूप उपाधि से उपहित जीव भेद के कारण 
जन्म मरणादि व्यवहार है। अतएव आत्मा का विद्यादि कलेशा 
अशुभा-शुभ कम तत्फल रूप मल से युक्त होना भी औपाधिक ही हे, 
पारमार्थिक नहीं । इस अथे को दृष्टान्त द्वारा बतलाने की इच्छा से 
कहते हैं। 
` लोक में जसे अविवेकी पुरुषों की दृष्टि में आकाश, बादल, धूलि 
झर धूमादिरूप मला के कारण मलिन हो जाता है, आकाशतत्त्व- 
दर्शी विवेकियों की दृष्टि में नहीं, बेसे ही परमात्मा .जो विज्ञाता 
प्रत्यक तथा सवसाक्षी है। वह प्रत्यगात्म विवेक से शून्य अज्ञानियों | 
की दृष्टि में ही क्लेश, कम और फलङय मल से मलिन हो जाता है, 
आत्म-ज्ञानियों की दृष्टि में नहीं। भाव यह है क्रि जैसे मरुभूमि 








सानुवादशाङ्करभाष्ययुता १२३ 


संघाताः स्वप्नवत्सर्व आत्ममायाविसजिताः । 
आधिक्ये संवंसाऱ्ये वा नोपपत्तिहि विद्यते ॥१०॥ 


[ सभी देहादि संघात स्वप्न में दीखने बाले देहादि के समान 
आत्मा की माया से दी रचे हुए ६ । स्वप्न की अपेक्षा जाग्रत्‌ देहादि 
के उत्कष या सबकी समानता में कोई युक्ति नहीं है ॥१०॥ ] 


घटादिस्थानीयास्तु देहादिसंघाताः स्वप्नदृश्यदेहादिवन्मायाबि- 
कृतदेहादिवच्चाऽऽस्ममायाविसजिता आत्मनो माया$विद्या तया 
ग्रत्युपस्थांपता न परमाथतः सन्तीत्यथः यद्याधिक्यमधिकभाव- 
स्तियग्देहाद्यपेज़या देचादिकायकारणसंघातानां यदि वा सर्वेषां 
समतेव नेषासुपपत्तिः संभवः सद्भावप्रतिपादको हेतुर्विद्यते । नास्ति 
हि यस्मात्तस्माददिद्याकृता एव न परमाथत: सन्तीत्यथः ॥१०॥ 





प्यासे प्राणी के द्वारा कल्पना किये गये फेन-तरङ्गादि के कारण 
उनसे युक्त नहीं होती वेसे ही आत्मा भी अज्ञानियों द्वारा कल्पित 
“उक्त क्लेशादि मला से मलिन नहीं होती ॥८॥ 

फिर भी पूर्वोक्त अथे को ही विस्तार से बतलाते हैं । घटाकाश 
के जन्म, नाश, आगमन और स्थिति जिस प्रकार है, उसी प्रकार 
आत्मा के जन्म मरणादि भी हैं। अर्थात्‌ जन्म-मरणादि व्यवहार 
से सवथा विलक्षण के समान आत्मा को समझना चाहिए ॥६॥ 

घटादि स्थानीय देहादि संघात स्वप्न में दीखने बाले देहादि के 
समान मायावी के रचे गये देहादि के समान ही आत्मदेव की माया 
से बनाये गये हैं । आत्मा की माया अविद्या है। उसी अविद्या के 
कारण देहादि-संघात खड़े किये गये हैं, परमाथ दृष्टि से ये नहीं 
है। यदि तियंग आदि देहो की अपेक्षा से देवतादिक के काय करण 
संघात में कुछ अधिकता दीखती हो, या यंदि परमाथ दृष्टि से 








“oo $, 
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३४ माण्डक्योपनिषद्‌ 


रसादयो हि ये कोशा व्यांख्यातास्तैत्तिरीयके । 


तेषामात्मा परो जीवः खं यथा संप्रकाशितः ॥ ११ ॥ 
_ [ तैत्तिरीयक शाखोपनिषद्‌ में अन्नरसमयादि कोशों की स्पष्ट 
विवेचना की गई है । आकाश के समान परमात्मा ही उनके अन्तर- 


तम जीव रूप से बतलाया गया हे ॥ ११॥ ] 


CSS NR Fi क हाले नय माळी 

उत्पत्त्यादिवजितस्याइयस्या55त्मतत्त्वस्य ्रतिप्रमाणकत्वप्रदरा- 
नार्थं वाक्यान्युपन्यस्यन्ते। रसादयोऽन्नरसमयः प्राणमयः इत्येवमा- 
द्यः कोशा इव कोशा अस्या55देरिवोत्तरोत्तरस्यापेक्षयाब हि भा वात्पूव- 
पू्वेस्थ व्याख्याता विस्पष्टमाख्यातास्तैत्तिरीयके तैत्तिरीयकशाखो- 
पनिषदल्ल्यां तेषां कोशानामात्मा येनाऽऽस्मना पन्चापि कोशा आत्म- 


चन्तोऽन्तरतमेन। स हि सर्वेषां जीवननिमित्तत्वाउजीबः। कोऽसा- 
चित्याह--पर एबाऽऽत्मा यः पूवम्‌ “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ` 
(.ते० २१.) इति प्रकृतः | यस्मादात्मनः स्वप्नमायादिवदाकाशादिः, 
क्रमेण रसादयः कोशलक्षणाः संघाता आत्ममायाविस्जिता इत्युक्तम्‌ । 
स आत्माऽस्मामिर्यंथा खं तथेति संप्रकाशित आत्मा ह्याकाशवदि 
( अद्वैत न० ३ ) त्यादि श्लोकेः। न तार्किकपरिकलिपितात्मवरपुरुष- 


 घुडिप्रमाणगम्य इत्यमिप्राय:॥११॥ _________------ इत्यभिप्रायः ॥११॥ 


सबमें समानता ही ट प्रतीत होती हो, तो भी इनकी सत्ता का प्रति- 
पादक कोई तकपृण देतु नहीं दै.। जबकि ऐसी वात है,. इसलिए वे. 





` देहादि संघात 'अविद्याकृत ही हैं, परमार्थतः नहीं । यही इसका 


भाव है ॥१०॥ 

उत्पत्ति आदि से रहित अद्वितीय आत्मतत्व के श्रुति प्रमाणकत्व 
दिखलाने के लिये कुछ श्रुति वाक्याँ का उल्लेख आगे की कारिका में 
करते हैं। अन्न-रसमय एवं प्राणमय इत्यादि कोशों की व्याख्या 
तैत्तिरीय शाखोपनिषद्‌ की वल्ली में स्वष्टरूप से की गई है। वे कोश 
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इयोहयोमधुज्ञाने परं ब्रह्म प्रकाशितम्‌ । 


पृथिव्यामुदरे चेव यथा5ञ्काशः प्रकाशितः ॥१२॥ 
[ लोक में जेसे ही प्रथिबी ओर उदर में एक ही आकाश अनु- 
सान से बतलाया गया हे, चसे ही बृहदारण्योक्त मधुत्राह्मण के 
( अध्यात्म और अधिदैव इन ) दोनों स्थलों में एक ही त्रह्म प्रकाशित 
किया गया है॥ १९॥ ] 


किचाधिदेवमध्यात्मं च तेजोमयोऽमृतमयः पुरुष: पृथिव्याथन्त- 
गतो यो विज्ञाता पर एवाऽऽस्मा ब्रह्म सचसिति इयोइ योरा छोतक्ष- 
यात्परं ब्रह्म प्रकाशितम्‌ । क्वेत्याह=त्रह्मविद्याख्यं भध्वसृतमसृतत्वं 
मोदनहेतुत्वाद्विज्ञायते यस्मिन्निति सधुज्ञानं मधुन्राह्मणं तस्मिन्नि 
स्यथः। किमिचेत्याह--एथिव्यामुद्रे चैव यथक आकाशोऽनुमानेनं 
प्रकाशितो लोके तट्टदित्यथः ॥ १२॥ 





तलवार के कोश के समान ही आत्मा को ढकने वाला होने के कारण 
उत्तर उत्तर की अपेक्षा एव पूव कोश में बहिभाव हे; ऐसा दिखलाया 
गया है। उन कोशों का जो आत्मा है, जिस अन्ततम आत्मा से ये 
पांचो कोश आत्मवान्‌ हो रहे हैं, वही एकमात्र सवके जीवन का 
निमित्त होने के कारण जीव कहा गया है। आखिर बह है कोन? 
इस पर कहते हैं कि वह परमात्मा ही है जिसका पहले “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्य से प्रसंग प्रारम्भ किया गया था, 
ओर जिस आत्मा से स्वप्न एवं सायादि की भाँति आकाशादि क्रम 
से कोश रूप अन्नमयादिसय संघात रचे गये हैं, उसमें भी आत्मा 
की माया से ही उनकी रचना हुई थी, ऐसा तैत्तिरीयक में कहा गया 
है। इस आत्मा को हमने भी “आत्मा आकाश के समान है” इत्यादि 
कारिकाओं में जैसा आकाश हे, चेसा ही व्यापक बतलाया गया हे । 
हमने तकिं से परिकल्पित आत्म! के. समान पुरुष बुद्धि रुप 





( 
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जीवात्मनोरनन्यत्वमभेदेन प्रशस्यते । 
नानात्वं निन्द्यते यच्च तदेवं हि समञ्जसम्‌ ॥१२॥ 
[ क्‍योंकि श्रुति युक्ति से जीव और परमात्मा के एकत्व की एक 
स्वर से प्रशंसा की गई है और शाख्जबाह्य नानात्व की निन्दा भी की 
गई है । अतः एकत्व ही श्रुति एवं न्याय संगत सिद्धान्त है॥१३॥ ] 


यद्युक्तितः श्रतितश्च निर्घोरितं जीवस्य परस्य - धातः प्रकतत निर्यास्ति जीवस्य परस्य चाउञ्त्मनो जीवाः 


त्मनोरनन्यत्वममैदेन प्रशस्यते स्तूयपे शास्त्रेण व्यासादिभिश्च | यञ्च 
सर्वप्राशिसाधारणं स्वाभाविकं शाखवद्दिष्कतेः छुताकिकैविरचितं 
नानात्वदर्शनं निन्द्यते “न तु तददवितीयमस्ति ( ३० ४३२३)? 
“द्वितीयाट्टै भयं भवति ( १० १४२ )” “उदर सन्तर कुर्ते । अथ 
तस्य सयं भवति ( तै० २७१ )” इद सवे यदयमात्मा ( छू० 
२४।६, ४५७ )? “मृत्यो: स मृत्युमाप्नोति य इव नानेव पश्यति 


पफ स्स्स लपा 
प्रमाणगस्य परमात्मा को नहीं कहा, यह इसका अभिप्राय है। वैसे 

ही अधिद्ठेत और अध्यात्म भेद से तेजोमय अमृतमय पुरुष प्रथि- 
व्यादि के भीतर जो बतलाया गया है, वह विज्ञाता परन्रह्म परमात्मा 
ही ब्रह्म सव कुछ है इस प्रकार सम्पूणं दौत के विलय पयन्त अध्यात्म 
अधिदेव दोनों स्थलों में परत्रह्म ही वतलाया गया है । किस स्थल में 
उक्त उपदेशा किया गया है? इस पर कहते है--कि जिस प्रसंग में 
ब्रह्मविद्यानामक मधु अर्थात्‌ असत का ज्ञान जो कि आनन्द के हेतु 
रूप से जाना गया है उसी में मधुज्ञान अर्थात्‌ मधु ब्राह्मण बतलाया 
गया है। क्या बतलाया गया है! क्या और किस की भांति बतः 
लाया गया है। इस पर कहते हैं कि जैसे लोक में प्रथ्वी और उदर 
के भीतर अनुमान द्वारा एक ही आकाश जाना गया है । बसे दी 
अति ओर युक्ति से अध्यात्म, अधिदेव दोनों स्थल में एक ही आत्म- 


>) 


तत्व प्रकाशित किया गया है । यह इसका तात्पय है ॥ १२॥ 
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जीवात्मनो? पृथक्त्वं यत्ग्राशुत्पत्तेः प्रकीर्तितम्‌। 
भविष्यद्दृत्त्या गौणं तन्सुख्यत्वं हि न युज्यते ॥१४॥ 

[ उत्पत्तिबोधक श्रुतिवाक्यों से पहले कमकाण्ड में जीव और 
परमात्मा का प्रथक्त्व कहा गया है, वह भविष्यद्बृत्ति से गोण हे, 
उसे मुख्याथ मानना उचित नहीं हे ॥१७४॥ ] | 
( क० २।१।१० )” इत्यादिवाक्यश्वन्येश्च ब्रह्मविद्धि: । यच्चेसत्तदेवं 
हि समञ्जससृञ्बवबोधं न्याय्यमित्यथः। यास्तु तार्किकपरिंकल्पिताः 


कुदृष्टयस्ता 'अनूज्व्यो निरूप्यमाणा न घटनां प्राञ्चन्तीत्यभिः 
प्रायः ।।१३॥ 


ननु श्रुत्याऽपि जीवपरमात्मनोः प्रथक्त्वं यत्प्रागुत्पत्तेर्त्पत्त्यर्थो- 
पनिषद्वाक्येभ्यः पूव प्रकीर्तितं कसकाण्डे । अनेकशः कामभदत इद्‌- 


आत्म-एकत्व ही युक्ति संगत हे । 

जीवात्मा परमात्मा के जिस एकत्व का निश्चय श्रुति और युक्ति 
से किया गया है, उसी एकत्व की प्रशंसा एकस्वर से शाक्ष ओर 
व्यासादि ऋषियों ने भी की है। इसके विपरीत शास्र वहिष्कृत 
कुतार्किकों से रचित सबंभ्राणी साधारण स्वाभाविक जो नानात्व 
दर्शन है, उसकी निन्दा “उसके अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं हे! 
'निःसन्देह दूसरे से भय होता है? जो थोड़ा भी भेद करता है, उसे 
अवश्य भय होता है”, “यह जो कुछ भी नामरूप है, सब आत्मा ही 
है? यहाँ जो नाना की भाँति देखता है, वह सृत्यु से मृत्यु को प्राप्त 
होता हे” इत्यादि श्रुति वाक्यों से तथा अन्य ब्रह्म ज्ञानियो द्वारा 
बार-बार निन्दा की गई है। यह जो एकत्व हमने बतलाया, वह इसी 
प्रकार सरल रूप से बोधगस्य यानी न्याय संगत हो सकता 
है एवं तार्किकों से परिकल्पित जो कुदृष्टिया हैं, वे सरल भी नहीं हैं 
ओर निरूपण किये जाने पर प्रसंगानुरूप नहीं घटते । तात्पय यह 
इसका है॥ १३ ` 


शय, 
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कामोऽदःकाम इति। परश्च सदाधार पृथिवीं द्याम! ( ० सं० 
२०।१२१।१ इत्यादिमन्त्रबर्णेः । तत्र कथं कमज्ञानकाएडवाक्यविरोधे 
ज्ञानकाण्डवाक्याथंस्बैबैकत्वस्य सामञ्जस्यमवधायंत इति। अत्रो- 
च्यते--“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’ ( तै० ३१ ) 'यथाऽनेः 
लुद्रा विस्फुलिङ्गाः (१० २।१।२०) । “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाराः 
संभूतः? (ते० २।१।२) । 'तदैच्तत? ( छा० ६।२।३ )। ` तत्तेजोऽसृजत’ 
( छा० ६२३ ) इत्याद्युतपतत्यर्थोपनिषद्ठाक्येभ्यः प्राकग्रथकस्यं कमः 
काण्डे प्रकीर्तितं यत्तन्न परमाथम्‌। कि तह गोणम्‌। महाकाशघटा- 
काशादिभेदचत्‌। यथौदनं पचतीति भविष्यद्वृत्त्या तहत । न हि 
भेदचाक्यानां कदाचिदपि मुख्यभे दा्थत्वमुपपद्यते। स्वाभाविकः 
विद्यावरप्राणसेद्‌दृष्टयचुवादिस्वादात्मभेदबाक्यानाम्‌ । इद चोपनिष- 
' स्सूरपत्तिम्रलयादिवाक्यैजींवपरमात्भनोरेकतवमेब प्रंतिपिपाद यिषि- 
तम्‌ । “तत्त्वमसि? ( छां० ६।८।१६ ) “अन्योऽसावन्योऽहमस्मीति न 


जीव ब्रह्म का भेद श्रुति गौण रूप से कहा गया है । 

पूर्वेपक्ष--जब श्रुति ने भी जीवात्मा परमात्मा का पथक्‌ तत्त्व 
बोध से पहले कमकारड में सरष्टिबोधक उपनिषद्‌ वाक्यों द्वारा “इदं 
कामः) अद्‌ः कामः” इत्यादि प्रकार से अनेकों कामनाओं के भेद से 
जीवात्मा परमात्मा का भेद कहा हे। क्‍योंकि कामनाओं के भेद से 
कमे का भेद होता है, और कम के भेद से, उसके अधिकारी पुरुष 
का भेद हो जाता है। कर्मकाण्ड में बतलाये गये यह भेद जीवात्म 
परमात्म एकत्व मानने पर असंगत हो जायगा। ऐसे ही जीव से 
प्रथक्‌ परमात्मा का “उस परमेश्वर ने पृथ्वी और द्युलोक को धारण 
किया? इत्यादि मन्त्रवणाँ से पथक. बोध कराया गया है। ऐसी 
` परिस्थिति में जो कम और ज्ञान काण्ड के वाक्यों का विरोध जब 
. स्पष्ट दीखता है, तो केवल ज्ञान काण्ड के वाक्यों में कहे गये एकत्व 
की युक्तियुक्ता कैसे निश्चित की जा सकती है । क्या ज्ञानकाएडोक्त 





है 
i 
i 
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स वेद (६० १।४।१०) इत्यादिभिः। अत उपनिपस्स्वेकत्वं श्रत्या 
प्रतिपिपादयिषितं भविष्यतीति भाविनी मेकवृत्तिमाभ्रित्ये लोके 
भेददृष्ट यनुवादो गौण एवेत्यसिप्रायः । अथवा 'तदेक्तत? ( छा० 
६९३ ) '“तत्तजोञ्सजत' ( छा० ६।२।३ ) इत्यादयत्पत्त: प्राक “एक- 
मेवाद्वितीयम! ( छ० ६।२।२) इत्येकत्वं प्रकीर्तितस । तदेव च 
तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि’ ( ६।८।१६ ) इत्येकत्वं भविष्यतीति 
तां भविष्यदूवृत्तिमपेद्य यञ्जीवात्मनोः पृथकस्वं यत्र कचिद्टाक्ये 
गम्यमानं तदूगोणम । यथौदनं पचतीति तद्बत ॥१४॥ 


अर्थ ही वेदाथ है, और कमकाण्डोक्त अथ वेदाथ नहीं ? दोनों में 
्रामाण्य समान रूप से रहने पर एक काण्ड का आलम्बन कर 
सिद्धान्त स्थापित करना उचित नहीं है 

` सिद्धान्त--इस पर कहते हें । 'जिससे ये सभी भूत उत्पन्न होते 
हैं, जिसे अग्नि से छोटी २ चिनकारियां निकलती हँ, 'उसी इस 
आत्मा से आकाश उत्पन्न हुआ', “उसने ईक्षण किया”, “उसने तेज 
की सृष्टि की? इत्यादि सृष्टिबोधक उपनिषद्वाक्याँ से पहले कम 
काण्ड में जो प्रथक्त्व कहा गया है, वह पारमार्थिक नहीं है। तो 
फिर क्या है? बह तो महाकाश से घटाकाशादि के भेद के समान 
गौण है । जैसे “भविष्य में भात पकेगा? इस भविष्यत्‌ वृत्ति के 
कारण वतमान काल में भी भात पकता है, ऐसा लोक व्यवहार होते 
देखा गया है । उसी के समान कमकाण्डशाश्लोक्त भेद को भी सम- 
झना चाहिए, अर्थात आरे सुष्टि-श्रति से महाकाश घटाकाशादि 
भेद के समान जो भेद ग्रतिभासित होगा, उसी औपाधिक भेद को 
कसकाण्ड वाक्यों से कहा गया है । अतः कमकाएडोक्त भेद के गोण 
ही है। आत्मभेद वाक्यां का मुख्य भेद बोधकस्व कभी भी सिद्ध 
नहीं होता, क्योंकि आत्मभेद बोधक वाक्य स्वाभाविक अज्ञानी 
प्राणी की भेद दृष्टि का अनुवाद मात्र करते हैं । 
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मन्नोह विस्फुलिज्ञाये! सृष्ट्या चोदिताऽन्यथा । 


उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कर्थचन ॥१५॥ 

[ ( उपनिषद्‌ वाक्यों में ) जो सत्तिका, लोहपिरड तथा चिस्फु- 
लिङ्गादि दष्टान्तों से भिन्न भिन्नं प्रकार की सृष्टि बतलायी गयी 
वह तो केवल ब्रह्मात्म में बुद्धि के प्रवेश के लिए उपाय मात्र है। . 
उससे किसी प्रकार का भेद सिद्ध नहीं होता ॥१५। ] 
=== कणा 

ननु यदुत्पत्तः प्रागजं सबमेकमेचाद्वितीयं तथाऽप्युत्पत्तरुभ्व 

वहां उपनिषदों में उत्पत्ति प्रलयादि बोधक वाक्यां से जीव ब्रह्म 
का एकत्व ही बतलाना ही इष्ट है। ऐसे ही “तू वह है, बह धन्य है, 
भें अन्य हूँ ऐसा सममने वाला वस्तुतः नहीं जानता है, इत्यादि 
अतियो से जीव ब्रह्मका एकत्व दी कहा गया है। अतः उपनिषदों 
में श्रुति द्वारा एकत्व बतलाना ही अभीष्ट होगा । इसी भावी अभेद 
दृष्टि का आश्रय लेकर लौकिक सिद्ध भेद दृष्टि का अनुवाद गौण ही 
माना जायगा, यह इसका भावाथ है। अथवा “उसने ईक्षण किया, 
“उसने तेज को बनाया? इत्यादि श्रुतियों द्वारा उत्पत्ति से पूव जो! 
एकमेवाद्वितीयम्‌? इत्यादि वाक्य से एकत्व वतलाया गया है। वह 
सत्य है वह आत्मा है और वही तुम हो? इस प्रकार आगे एकत्व 
बतलाया जायगा, इसी भविष्यद्‌ वृत्ति एकत्व की अपेक्षा करके जो 
जीवात्मा परमात्मा का प्रथक्त्व जहां कहीं जाना गया है, वह गोश 
* प = टु दनं | ७० a 
चैसे ही है, जैसे 'ओदनं पचति? यह प्रयोग तण्डुल पकाने के लिए 
किया जाता है ॥१४॥ | 

उत्पत्ति श्रति में इषटान्त का तात्प 

पू्पक्त--यदि कहो कि उत्पत्ति से पूव सम्पूणं जगत्‌ अजन्मा 
तथा एक अद्वितीय था किन्तु उत्पत्ति के बाद उत्पन्न हुआ : सम्पूण 
जगत्‌ और जीव तो भिन्न २ ही है? 
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जातमिदं सर्व जीवाश्च भिन्ना इति | मैवम्‌। अन्याथत्वादुत्पत्तिश्रुती- 
नाम्‌ । पूवमपि परिहत एवायं दोपः। स्वप्रवदात्ममायाविसजिताः 
संघाता घटाकाशोत्पत्तिभेदादिवज्जीवानामुत्पत्तिभेदादिरिति। इत 
पबोपत्तिभेदादिश्रुतिभ्य आकृष्येह पुनरुत्पत्तिश्रुतीनामैदंपयप्रतिपि- 
पार्दयषयोपन्यासः । मृढ्लोहविस्फुलिङ्गादिद्टष्टान्तोपन्यासैः सृष्टिया 
चोदिता. प्रकाशिताऽन्यथाऽन्यथा च स सर्व: सृष्टिप्रकारो जीवपर- 
मास्मैकत्वबुद्धःयवतारायोपायोऽस्माकम्‌। यथा म्राणसंवादेवागाद्या- 
सुरपाप्मवेधाद्याख्यायिका कल्पता प्राण वे शिष्टयबोधाबताराय तद- 
प्यसिद्धसिति चेत्‌ । न । :शाखामेदेष्वन्यथाऽन्यथा च प्राणादिसंवाद- 
श्रवणात्‌ । यदि हि संवादः परमाथ एवाभूदेकरूप एव संवादः सवे- 
शाखार्वश्रोष्यिरूद्धानेकभ्रकारेण ना श्रोष्यत्‌। श्रूयते तु । तस्मान्न 
तादथ्य संवादश्रुतीनाम्‌ । तथोत्पत्तिवाक्यानि प्रत्येतठ्यानि । कल्प- 





सिद्धान्त--तो ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योंकि उत्पत्ति श्रुति 
का प्रयोजन कुछ अन्य ही है। इसका परिहास हम पहले भी कर 
आये हैं कि स्वप्न के समान आत्मा की माया से रचित देहादि 
संघात है, एवं घटाकाश उत्पत्ति भेदादि के समान जीवात्माद्या की 
उत्पत्ति भेद है । यद्यपि पहले इसका समाधान दिया जा चुका हे, 
तथापि उत्पत्ति भेदादि बोधक श्रुतियों से निष्कषं लेकर पुनः यहाँ 
उत्पत्यादि श्रुतियों का जीव परमात्म एकत्व बतलाने की इच्छा से 
उपन्यास किया जा रहा है। मत्तिका, लोह-पिरड विस्फुलिङ्ग आदि 
दृष्टान्त उपन्यास करके जो भिन्न-भिन्न प्रकार की सृष्टि कही गयी 
है बह सभी सृष्टि प्रकार हमें जीवात्मा-परमात्मा के एकत्व बोध के 
लिए उपाय मात्र है । जैसे प्राण संवाद में वाणी आदि इन्द्रियाँ का 
झसुरों द्वारा पाप से विद्ध हो जाने वाली आख्यायिका की कल्पना 
केल प्राण फे वेशिष्टय बोध कराने के लिए की गई है, न किं सच 
में इस प्रकार का संवाद हुआ ही होगा । जे 
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सर्गमेदात्संवादश्रुतीना मुत्पत्तिश्रतीनां च प्रतिसगॅमन्यथात्वमिति 
चेन्न । निष्प्रयोजनत्वाद्यथोक्तबुद्धयबतारप्रयोजनव्यतिरेकेण। न 
ह्न्यम्रयोजनवत्त्वं संवादोत्पत्तिश्रतीनां शक्यं कल्पयितुम्‌ । तथास्व- 
प्रतिपत्तये ध्यानार्थसिति चेन्न। कलहोत्पत्तिप्रलयानां प्रतिपत्तरनिष्ट- 
त्वात तस्मादुत्पत्त्यादिश्रतय. आत्मैकत्वबुद्धचवतारायैव नान्यार्थाः 
कल्पयितु' युक्ताः । अतो नास्त्युत्पत्त्यादिकृतो भेदः कथंचन ॥६५॥ 


पूवपक्ष-किन्तु उन आख्यानों का तात्पय प्राण की श्र छता 
बोध कराने में है, यह बात भी तो सिद्ध नहीं हो सकती । 

. सिद्धान्त--ऐसा नहीं कह.सकते । भिन्न भिन्न शाखाओं में ` 
भिन्न २ प्रकार से प्राणादि सम्वाद का श्रवण होने के कारण उनका 
तात्पय प्राण वैशिष्टय बोधन में ही माननां पड़ेगा | यदि परमाथतः 
प्राणों में परस्पर सम्बाद हुआ होता, तो सभी शाखाओं में समान 
) ही सम्वाद सुना जाता, परस्पर विरुद्ध विभिन्न प्रकार से नहीं सुना 
जाता है। अतः प्राण सम्बाद सृष्टि बोधक श्रुति-वाक्याँ को समः 
भना चाहिए। . 


पूवपक्त--यदि ऐसा माना जाय कि प्रति कल्प सृष्टि भेद के 

` कारण प्राण सम्बाद श्रुति और उत्पत्ति श्र तियों में प्रत्येक सग 
में भेद है । | न 
सिद्धान्त--ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योंकि जीवात्मा परमात्मा 

. के एकत्व बोधक पूर्वाँक्त श्र्‌ तियों के एकत्व बोध में बुद्धि को अवतरण 
` कराने रूप प्रयोजन से भिन्न उन श्रू तियो का भिन्न अथे में तात्पय. 
_ नहीं है। प्राण. संवाद एवं उत्पत्ति श्रू तियाँ का ब्रह्मत्मैक्‍्य बोध 
कराने के सिवा अन्य प्रयोजन नहीं कर सकते | यदि कहो कि तदू- 
. रूपता प्राप्ति के लिए ध्यानाथ संवाद श्र तियाँ कही गयी हैं, तो ऐसा 
करना ठीक नहीं । क्योंकि कलह, उत्पत्ति तथा प्रलय को प्राप्त करना 
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` आश्रमाखरिविधा हीनमध्यमोत्कृष्टदृष्टयः | 
उपासनोपदिष्टेयं तदथमनुकम्पया ॥१६॥ ` 
[ निकृष्ट, मध्यम और उत्कृष्ट दृष्टि वाले तीन प्रकार के अधि 


कारी हैं ।- दयालु वेद्‌ ने अनुकम्पा करके सन्द और मध्यम दृष्टि 
. बालों के लिये कम और उपासना का उपदेश किया है ॥१६॥ ] 


यदिः पर एवाऽऽत्मा नित्यशुद्धवुद्धमुक्तस्वभाव एकः परमाथः सन्‌ 
एकमेचाड्रितीयम्‌? (छा० ६।२।२) इत्यादिश्रतिभ्योऽसद्न्यत्किमथय- 
मुपासनोपदिष्टा । “आत्मा वा अरे द्रष्टञ्यः? (वृ० २।४।५) “य आत्माऽ- 
पहतपाप्मा? ( छा० ८ो७।१।३ ) 'स क्रतु कुर्वीत' ( छा० ३।१।१३ ) । 
आत्मेत्येवोपासीत? ( ब १।४।७) इत्यादिश्रतिभ्यः। कर्माणि 
चाग्निहोत्रादीनि । शुरु तत्र कारणम्‌। आश्रमा आश्रमिणोऽधि 
कृताः । चर्णिनश्च मागगाः। आश्रमशब्दस्य प्रदशीनाथत्वास्त्रिविधः । 
कथम्‌ । हीनमध्यमोक्क्ष्टदृष्टयः । हीना निकृष्टा मध्यमोत्कृष्टा च. दृष्टि- 


किसी को भी इष्ट नहीं होता। अतः उत्पत्त्यादि बोधक श्र तियाँ 
आत्मैकत्वबोध कराने के लिए ही है, किसी अन्य प्रयोजन के लिए 
उन्हें मानना उचित नहीं । इसीलिए उत्पत्त्यादि के कारण से होने 


वाला भेद किसी भी प्रकार पारमार्थिक सिद्ध नहीं हो सकता ॥१४॥ 


अधिकारी भेद से उपासना विधि में मेद 

पर्वपक्त--“यदि एक ही अद्वितीय है? इत्यादि श्र तियों से पर- 
माथतः नित्य शुद्ध-बुद्ध सुक्त स्वभाव एक परमात्मा ही सत्य है, अन्य ` 

सब मिथ्या है, तो भला अरी मैत्रेयी ! यह आत्मा ही दशन करने 
योग्य है”, “जो आत्मा पाप रहित है”, “वह अधिकृत पुरुष उपास्य 
सम्बन्धी संकल्प रूप क्रतु करे”, “आत्मा है इस प्रकार से ही उपा- 

सना करे” इत्यादि श्र तियां से .इस उपासना का उपदेश क्‍यों किया 
गया और अग्नि होत्रादि कम भी क्यों कहे गये i; 
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देशनमसामथ्य येषां ते मन्द्मध्यसोत्तमवुद्धिसामर्थ्यापेता इत्यथः । 
उपासनोपदिष्टेयं. तदर्थ मन्दमध्यमदृष्ट्याश्रमाद्यय कमाणि च । न 
चाऽऽत्मैक एबाहितीय इति निश्चितोत्तमदष्टथर्थ दयालुना वेदेनानु- 
कम्पया सन्मांगंगाः सन्तः कथमिमासुत्तमामेकत्वदृष्टि प्राप्छुयु\रत । 
र 
यन्मतसा न मतुते येनाऽऽहुमनो मतम्‌। 


तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ॥ के० १।५ 


“त्वमसि? ( छा० ६८१६) “आत्मैवेदं सवम्‌? ( छा० ७२५२ ) 
इत्यादिश्रतिभ्यः ॥१६।। | 


सिद्धान्त--इसमें बतलाये गये कारणों को सुनो । कमोधिकारी 
आश्रमी तथा सन्मागेगामी वणी तीन प्रकार के हैं. । श्लोक में आश्रम 
शब्द वर्णी बोध के लिए भी है । किस प्रकार त्रिथा अधिकारी हें ९ 
हीन, मध्यम तथा उत्कृष्ट दृष्टि वाले, यानी जिनकी दृष्टि निकृष्ट, 
मध्यम और उत्तम बुद्धि सामथ्य से सम्पन्न माने गये हें । उन 
मन्द, मध्यम दृष्टि वाले आश्रमादि के लिए इस उपासना ओर कम 
का उपदेश किया गया है, न कि आत्मा एक और अद्वितीय है, ऐसे 
दृढ़ अपरोक्ष ज्ञान युक्त उत्तम दृष्टि वाले के लिए कम उपासना का 
उपदेश दै । ७9 तग 

दयालु वेद ने कपा कर इसीलिए उनका उपदेश किया है कि 
जिस किसी प्रकार से ये बेचारे सन्मागगामी होकर इस उत्तम 
एकत्व दृष्टि को प्राप्त कर लेवे । 'जिनका मन से मनन नहीं किया 
जाता किन्तु जिसके द्वार मन भी जाना जाता है, उसी को तू ब्रह्म 
जान! “जिस उपाधि परिच्छिन्न की उपासना करते हैं यह ब्रह्म दी 
हे, “वह तू हे” “यह सब आत्मा ही दै” इत्यादि श्रुतियों द्वारा उसी 
` एकत्व सवोत्तम दृष्टि का प्रतिपादन .किया गया है ॥१६॥ ... .. .... 
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स्वसिद्वान्तव्यवस्थासु देतिनो निश्चिता इढम्‌ । 
परस्परं विरुध्यन्ते तैरयं विरुध्यते ॥१७॥ 


| ( कपिल आदि ह त वादी ) स्वरचित सिद्धान्ता की व्याख्या 
में अनुरक्त एवं दृढ़अही होने के कारण विरोध करते हैं । किन्तु यह 
( अद्वौतात्मद्शेन वैदिक सिद्धान्त सबसे अभिन्न होने के कारणं ) 
उनंसे विरोध नहीं करता ॥१७॥ 


शास्त्रोपपत्तिभ्यामबधारितत्वाद्द्दयात्मदशनं सम्यग्द्शनं तदू- 
'बाह्यात्वान्मिथ्यादशनमन्यत्‌ । इतश्च मिथ्यादशनं इ तिनां रागद्‌- 
वेषाद्दोपास्पदत्वात्कथं स्वसिद्धान्तव्यवस्थासु स्वसिद्धान्तरचना- 
नियमेषु कपिलकणादवुद्धाहतादिदृष्टयनुसारिणो द तिनो निश्चिताः । 
एवसेचेष परमार्था नान्यथेति तत्र तत्रानुरुक्ताः प्रतिपक्ष चाऽऽत्मन 
पश्यन्तस्तं द्विषन्त इत्येवं रागद्वेषोपेताः -स्वसिद्धान्त दशननिमित्त- 
भेव परस्परमन्थोन्यं विरुध्यन्ते । तैरन्योन्यविरोधिसिरस्मदीयोऽयं 


अद्वैत आत्म दशेन का किसी से विरोध नहीं । 


शास्र और युक्ति से अद्वितीय आत्मदशन ही यथाथ दशन दे, 
इसका निश्चय हो चुका हे । साथ ही वेदबाह्य होने के कारण अछ त 
आत्मद्शन से भिन्न सभी दशन मिथ्या है। इसलिए भी इ त- 
वादियां का दशन मिथ्या है क्योंकि वे रागद्वेषादि दोषों से भरे 
पड़े हैं। केसे ? इस पर कहते हें । अपने अपने सिद्धान्तो के रचना 
नियमों में कपिल, कणाद, बुद्ध और जेन की दृष्टियों का अनुसरण 
करने वाले हे तवादी निश्चय किये बैठे हें । परमाथ तत्त्व ऐसा ही 
है, इससे भिन्न नहीं। इस प्रकार उन उन सिद्धान्तो में अनुरक्त 
अपने विरोधी को देखकर उससे हष करते हैं । इस प्रकार चे राग 
' इष से युक्त हो अपने अपने सिद्धान्त दशन के कारण ही परस्पर 


3 
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अद्वेतं परमार्थो हि द्वैतं तङ्केद उच्यते। 
तेषामुभयथा द्वैतं तेनायं न विरुष्यते ॥१८॥ 
| क्योंकि अद्नेतपरमाथ हे और डत उसी का कल्पित भेद कहा 
जाता है। पर उन द्तवादियों की दृष्टि में तो ( परमाथतः ओर 
अपरमार्थतः ) दोनों प्रकार से होत ही है। ऐसी स्थिति में उनके 
साथ यह अद्वैत ही है। ऐसी स्थिति में उनके साथ यह अट तात्म 
- दर्शन विरोध नहीं करता है ॥१८॥ ] 





= 


1501 न टी 0 
वैदिकः सर्वानन्यत्वादाल्मैकत्वद्शनपक्षो न विरुध्यते यथा स्व॒हृस्त- 
पादादिभिः। एवं रागद्वेषादिदोषानास्पदत्वादास्मैकत्ववुद्धिरेव 

॥५ ~ 
सम्यगदशनमिस्यामप्रायः ॥१७॥ 


केन हेतुना तैने विरुध्यत इत्युच्यते । थट्ढ त॑ परमार्थो हि यस्माद 


द्वैतं नानात्वं तस्याही तस्य भेदस्तद्भेदस्तस्य कायंमित्यथः । “एकमेव 








एक दूसरे से बिरोध करते हैं। उन परस्पर विरो थिया के साथ भी 
हमारा यह वैदिक सिद्धान्त विरोध नहीं करता। क्योंकि यह 
आत्मैकत्व दर्शन पक्ष सवसे अभिन्न है। जैसे अपने इस्त-पादाविं 
के साथ किसी का विरोध नहीं होता । इसीलिए हमने कहा कि इस 
प्रकार राग होपादि दोपों का आश्रय न होने से आत्मकत्व 
ज्ञान ही सम्यग्‌ दशन है। दतवादी परिकहिंपत अन्यान्यदशन 








मिथ्या हँ ॥१७॥ 

क न य 

१ उक्त सिद्धान्त में हेतु , व 
॥ कि रण से अन्य दशनों के परे न 
| केस कारण से अन्य दशनां के साथ इस अत त आत्मदरी 

ह ~~ ~ चोट 10५ क 

> का विरोध नहीं है? इस पर कारण बतलाते ६ । शद्वोत पारमार्थिक 
ङ्‌ > 000 )% पर्स. ड़ न > - F {+ ऐसा 
ई: है, क्योकि होत अर्थात्‌ नानात्व उसी चीत का कार्य है: ऐसा 


- ही 'एकमेवाहितीयम्‌?, 'तत्तेजोऽसूजत? इत्यादि श्रृतियोँ से: तथ! 
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द्वितीयम्‌? ( छ० ६।२।२ ) । 'तत्तजो$सजत? ( छा० ६।२।३ ) इति 
शर्तेः। उपपत्तेश्च । स्वचित्तस्पन्दनाभावे. समाधौ मूर्छायां सुषुप्तौ 
चाभावात्‌ । अतस्तद्भेद उच्यते हे तम्‌। हे तिनां तु तेषां परमाथ- 
तशचापरसाथतश्चोभय थाऽपि दृ तमेव । यदि च तेषां श्रान्तानां 
इ तदृष्टिरस्माकमइ. तद्ृिरश्रान्तानाम्‌। तेनायं हेतुनाऽस्मत्पक्षो न 
विरुध्यते तैः। “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते? ( ब० २।५।१९:) “न तु 
तद्‌द्वितीयमस्ति’ ( वृ० ४।३।२३ ) इति श्रृतेः। यथा मत्तगजारूढ 
उन्मत्तं भूमिष्ठं प्रति गजारूढोऽहं वाहय मां प्रतीतिः त्रवाणमपि तं 
प्रति न वाह्दयस्यचिरोधवुद्धःया तद्दत्‌ । ततः परमाथतो व्रह्मविदात्मैव 
` इतिनाम्‌ । तेनायं हेतुनाऽस्मत्पत्षो न विरुध्यते तैः॥१८। ` | 





मूच्छा ओर सुषुप्ति में अपने सनःस्पन्दन के अभाव हो जाने पर 
समाधि में भी होत नहीं दीखता । ऐसी युक्ति से उक्त सिद्धान्त स्थिर 
हो जाता हे । अतः होत उस अहोत का विकल्प मात्र है। किन्तु उन 
हंतवादियों की इष्टि में तो परमाथता और अपरमाथंता दोनों 
, प्रकार से इरत ही है। यदि उन श्रान्त पुरुषों की होतदष्ि और 
हम श्रान्तहीनों की अहत दृष्टि है, इसी कारण से हमारे पक्ष का 
उनके पत्त के साथ कोई विरोध नहीं । “परमेश्वर माया से अनेक 
रूप बना लेता है,” “उससे भिन्न दूसरा कुछ भी नहीं हैँ? इत्यादि 
भ्रतियाँ उसी अद्वेत के विषय में प्रमाण दै । जेसे मतवाले हाथी 
पर चढ़ा हुआ व्यक्ति भूमिष्ठ उन्मत्त व्यक्ति के प्रति भं तुम्हारे 
प्रतिद्ठन्द्दी हाथी पर चढ़ा हुआ हूं मेरी ओर हाथी बढ़ा दो” ऐसा 
कहने पर भी उसकी ओर हाथी नहीं ले जाता, क्‍योंकि उसके साथ 
प्रथम का कोई विरोध नहीं है । ऐसे ही ठ्वैतवादियाँ के साथ हमारा 
कोई विरोध नहीं । क्योंकि परमाथ दृष्टि से ब्रह्मज्ञानी डे तवादियों } 
की भी आत्मा ही है, बस इसी कारण से उनके साथ हमारे अद्ठेत- 
वाद पक्ष का विरोध नहीं है॥१८ा। 0 
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मायया भिद्यते हयेत्नान्यथाजं कथश्वन | 
त्वतो भिद्यमाने हि मत्यतामशृतं व्रजेत्‌ ॥१६॥ 
इस परमार्थ सत अजन्मा अहत में रज्जू सर्पादिचत सायां से 
ही भेद दीखता है, अन्य किसी प्रकार से नहीं । यदि उसमें तत्त्वतः [ 
सेद हो तो स्वभाव से अमर होकर आत्मा मत्यभाव को प्राप्त होने 
लगेगा ॥॥१९॥ ] ` 
.द्वौतमह तभेद इत्युक्त इैतमप्यद्वै तवत्परमार्थसदिति स्यात्कस्य- 


९ 


. चिदाशङ्क त्यत आहय व्परमार्थसवह् त॑ मायया सिद्यते ह्योतत्तेमि- 


९ 


रिकानेकचन्द्रबदरज्जुः सर्पघारादिभिभेंदैरिव न परमाथतो निरवयव 
त्वादात्मनः। साबयवं ह्यययवान्यथास्वेन भिद्यते । यथा सद्घटादि- 
भेदे: । ..तस्माज्निरवयवमजं नान्यथा कर्थंचन केनचिदपि प्रकारेण न 


भिद्यत इत्यभिप्रायः । तत्त्वतो भिद्यमाने ह्यसृतमजमद्टयं स्वभावतः | 


आत्मभेद मायिक हे 
८.२ चे Ms ~ क य क 
द्वैत अद्वौत का भेद है? ऐसा कहने पर ह तके समान हत 


मी पारमार्थिक सत्‌ है ऐसी शंका किसी को दो सकती है. । इसलिए | 


आगे की कारिका कहते है । 
जो परमार्थ सत्‌ अहत है, वह माया से ही भेद वाला प्रतीत 


. होता है। जैसे तिमिर दोष के कारण दीखने वाले अनेक चन्द्र तथा | 


अम के कारण प्रतीत होने वाले सपंधारादि भेदो का अधिष्ठान 


पारमार्थिक चन्द्र और रञ्जु है, बेसे ही माया से प्रतीत होने वाले. 


द्वैत का पारमार्थिक रूप संदू अद्धोत ही है । वह डे त भेद पारमार्थिक 
नहीं क्योंकि आत्मा निरवयव है । अवयचों के भेद से सावयव वस्तु 


_ ही भेद बाली होती है। जैसे घटादि अवयव भेद से सत्तिका 
अतः निरचयव और अजन्मा आत्मा माया के. अतिरिक्त अन्य:किसी 





० Fa 
a “कळ. बक a २७" देता, - बका... « | | बक “छ 
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अजातस्यैव भावस्य जातिमिच्छन्ति बादिनः | 


' अजातो ह्यतो सावो मत्यता कथमेष्यति ॥२०॥ 

[ ( कुछ उपनिषद्‌ व्याख्याता ) देत वादी अजन्मा आत्मतत्त्व 
की उत्पत्ति परमार्थत सिद्ध करना चाहते हें । पर भला जो पदार्थ 
स्वभाव से अजन्मा और अमर हे वह मरणशीलता को कैसे प्राप्त 
. हो सकेगा ॥२०॥ ] 


की >> tS बीम म म... 
सन्मत्यतां व्रजेत्‌ । यथाऽञ्निः शीतताम्‌ । तच्चानिष्टं स्वभावबैपरी- 
त्यगसनम्‌ । सव प्रमाणविरोधात । झजमव्ययमात्मतत्त्वं माययैव 
भिद्यते न परमाथतः। तस्मान्न परमाथसद्ढ् तम्‌ ॥१९॥ 
ये तु पुनः केचिदुपनिपद्व्याख्यातारो ब्रह्मवादिनो वावदूका 
अजातस्यैवाऽऽत्मतत्त्वस्यासृतस्य स्वभावतो जातिमुत्पत्तिमिच्छन्ति 





भी कारण से भेदवाला नहीं हो सकता। यदि उस अद्वेत में पर- 
माथतः भेद हो तो अमर, अजन्मा, अइय एवं स्वभाव से सत 
होकर भी आत्मा मृत्यु को प्राप्त होने लगेगी। जेसे अग्नि शीतलता 
को प्राप्त कर जाय, यह कहना असम्भव हे, वेस ही अपने स्वभाव 
से ही विपरीत दशा को प्राप्त हो जाना सभी प्रमाणं से विरुद्ध होने 
के कारण इष्ट नहीं हे । अतः अजन्मा अद्य तत्त्व माया से ही भेद 
वाला होता है, परमार्थतः नहीं। इसीलिए होत पारमार्थिक सत्‌ 
नहीं है, किन्तु अद्वैत का विवत है ॥१६॥ 

| जीव का जन्म असंगत हे 

जो कोई उपनिषद्‌ व्याख्याकार वाचाल ब्रह्मब्रादी जन्मरहित 
_ सृत्युरहित आत्मतत्त्व का स्वभाव से जन्म मानते हूँ, उनके मत से | 
यदि यह जन्म पारमार्थिक है तो उसकी मृत्यु मी अवश्य माननी _ 
पड़ेगी । जो स्वभाव से अजन्मा और अमृत पदार्थ है, ऐसी आतमा | 


+ 
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न भवत्यमृतं मर्त्यं न मत्ये न मत्येमसृत तथा । ` 
प्रकृतेरन्ययाभावो न कर्थंचिद्ाविष्यति ॥२१॥ 


[लोक में अमर वस्तु कभी भी मरणशील नहीं होती और न 
मरणशील कभी अमर होती दै; क्योंकि कोई भी वस्तु अपने स्वभाव 
के विपरीत नहीं हो सकती है ॥२१॥ | 


MMS IE, 


__ ७ न पो 
परमार्थत एव तेषा जातं चेत्तदेव मत्य॑तामेष्यत्यवश्यम्‌। स चाजातो 
ह्यमृतो भावः स्वभावतः सन्नात्मा कथं सर्यंतामेष्यति। न कथंचन 
९ ~ टिक ९ 
मत्येत्वं स्वभाववेपरीत्य मेष्यतीत्यथ: ॥९०॥ 
यस्मान्न -भवत्यसृतं मर्यं लोके नापि मत्यमस्ृतं तथा । ततः 
प्रकृतेः स्वभावस्यान्यथाभावः स्वतः प्रच्युतिन कथंचिद्भविष्यति । 


७९ हे ~ 


अरनेरिनोष्ण्यस्य ॥२१॥ 





ise 








यह इसका तात्पय है ॥२०॥ 
क्‍योंकि न मरणशील वस्तु ही लोक में अमर हो सकती है और 


` सकती है। अतः अग्नि की उष्णता की भाँति स्वभाव की विपरीत 


) / अला कैसे मृत्यु को प्राप्त कर सकेगी ? अर्थात्‌ स्वभाव से बिपरीत 
मृत्यु'को अमर आत्मा किसी भी प्रकार से प्राप्त नहीं कर सकत | 


` न अमृत सरणशील हो सकती है और न अमृत मरणशील हो 


| अवस्था यानी अपने स्वरूप से ” प्रच्युति किसी भी वस्तु की किसी - 
' द्रकार सें हो नहीं सकती एर! ० २ 
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स्वभानेनासृतो यस्य भावो गच्छति मत्येताम्‌ । 
कृतकेनासृतस्तस्य कथं स्थास्यति निथलः ॥२२॥ 
[ जिस वादी के सत में स्वभाव से अमर पदाथ भी मत्यभाव 
को प्राप्त होता है, उसके सिड!न्ताचुख।र कृतिजन्य होने के कारण 
वह असृत पदार्थ निश्चल (अस्त स्वभाव भी) कैसे हो सकता है।२२।]. 





MCSE PSOE SS कद अक 
यस्य पुनवादिनः स्वभावेनाख्तो भावो सत्यता गच्छति पर- 
मार्थतो जायते तस्य प्रागुत्पत्तेः स भावः स्वभावतोऽसूत इति प्रतिज्ञा 
सृषेच। कथं तहि कृतकेनासृतस्तस्य स्वभात्रः कृतकेनामृतः स कथं 
स्थास्यति निश्चलोऽशृतस्वभावतया न कथंचित्स्थास्यत्यात्मजाति- 
वादिनः सवंदाऽजं नाम नास्त्येव सवभेतन्मत्यम्‌ । 'अतो5निर्मोच- ` 
प्रसङ्गः इत्यभिप्रायः ॥२२॥ | 








जन्मनेवोला जीव अमर नहीं हो सकता 


जिस वादी के मत में स्वभाव से अमर पदाथ भी सृत्यु को 
प्राप्त होता है अर्थात परमार्थत उसका जन्म होता है, उस वादी की 
यह प्रतिज्ञा मिथ्या ही होगी कि उत्पत्ति से पू वह पदाथ स्वभाव | 
से अमरणधर्सा था। तो फिर काय होने के कारण उसका स्वभाव 
अमर केसे हो सकता है ? और कृतक होने से वह अमर पदार्थ किस | 
प्रकार निश्चल एवं असत स्वभाव हो सकता हे? अर्थात्‌ किसी भी 
प्रकार से नहीं होगा। अतः आत्मा को जन्मने बाला है? ऐसा 
मानने वाले के मत में तो सदा अजन्मा नाम की कोई वस्तु. ही नहीं. 
है।' किन्तु ये सभी मरणशील हें । इससे यह भी सिद्ध हुआ कि 


TY क 

०, 149 ७ 
। | 

६ के 


उनके :मत में अनिर्मोक्त प्रसंग मी या जायगा॥२॥  * : : 
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भूततोऽभूततो वापि सुज्यमाने समा शरुतिः । 


निश्चितं युक्तियुक्तं च यचङ्ूवति नेतरत्‌ ॥२३॥ 

[ परमार्थतः या अपस्माथतः किसी प्रकार भी सृष्टि होने में 
श्रुति तो एक सी ही रदेगी । फिर भी उनमें निश्चित ओर युक्ति संगत 
जी मत हो वही श्रुति का तात्पय हो सकता है अन्य नहीं ॥९३॥ ] 

` नन्बजातिबादिनः सृष्टिप्रतिपादिका श्रुतिनं संगच्छते प्रामाण्यम्‌। 
बाइ विद्यते सृष्टिप्रतिपादिका श्रुति:। सा त्वन्यपरा। उपाय: सोऽव- 
तारायेत्यवोचाम । इदानीसुक्त ऽपि परिहारे पुनश्चोद्यपरिहारौ विव- 
. क्षिताथ प्रति स्ष्टिश्रत्यक्षराणासा नुलोम्यविरोधाशङ कामात्रपरि- 
हाराथो। भूततः परमार्थतः रूज्यमाने बस्तुन्यमूततो मायया बा 
मायाविनेव सज्यमाने वस्तुनि समा ठुल्या ष्टिश्रतिः। ननु गोण- 


Ce ४०५९ १ १. ह 
मुख्ययोसुख्ये शब्दाथ्रतिपत्तियुक्ता । न । अन्यथा सृष्टेरप्रसिद्धत्वा- 


सृष्टि श्रुति का तात्पर्य 
पूर्वपक्ष--जब सृष्टि हुई नहीं तो सृष्टि: बोधक श्रुतियाँ अजात- 
) ” बादी के सत में कैसे प्रामाणिक सिद्ध हो सकेगी ! 

सिद्धान्त--ठीक है सृष्टिबोधक श्र्‌ति तो है किन्तु उसका तात्पय 
दूसरा दी दै। वह ब्रह्मास्मैक्य बोध में प्रवेश कराने के लिए उपाय- 
` मात्र है, ऐसा हम पहले कह आये हे । यद्यपि इस शंका का परिहार 
पहले हो चुका है, फिर भी इस समय शंका ओर समाधान केवल 
` विवक्षित अथ बतलाने के लिए है। अतः सृष्टि श्रुति के अक्षरों के 

i अनुरूप विरोध शंका मात्र परिहार के लिए उल्लेख करते हैं । 
`  मूततःयानी. परमार्थतः वस्तु की सृष्टि हुई हो या अभूततः 
| यह्ती. माया से मायावी द्वारा वस्तु रची गयी हो, दोनों ही स्थितियों 





' सृष्टि बोधक श्र्‌ति तो समान ही रददेगी। यदि कहो, गोण और मुख्य ' 
| 
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नेह नानेति चाम्नायादिन्द्रो मायामिरित्यपि । 
अजायमानो बहुधा मायया जायते तु सः ॥२४॥ 

[ यदि वास्तव में सृष्टि हुई होती तो “यहाँ बस्तु कुछ नहीं है? 
परमात्मा माया से अनेकरूप बाला हो जाता है । तथा “अजन्मा होता 
हुआ भी माया के द्वारा वह अनेक रूप से उत्पन्न होता है।? इत्यादि 
श्र तिवाक्यां में नानात्व का निषेध और माया से नानांत्व का प्रति 

पादन नहीं किया जाता है ॥ २४ ॥ | 


न्निष्प्रयोजनस्वाच्चेत्यवोचाम । अविद्यासष्टिविषयैव सर्वा गोणी 
मुख्या च स॒ष्टिन परमार्थतः । “सबाह्याभ्यन्तरो ह्यज’ ( मु० २।१।२ ) 
इति श्रतेः। तस्माच्छ त्या निश्चितं यदेकमेवाद्वितीयमजमसूतमिति 
युक्तियुक्तं च। युक्त्या संपन्नं तदेवेत्यवोचाम पूच्रन्यैः। तदेव 
श्रूत्यथो भवति नेतरत्कदाचिद्‌पि।२३॥ 

कथं श्रुतिनिश्चय इत्याह---यदि हि भूतत एव सृष्टिः स्यात्ततः 





दो प्रकार से शब्द्‌ का अथ करना पड़े तो शब्द का मुख्य अथ लेना 
ही उचित है ? 

ऐसा कहना ठीक नहीं । क्‍योंकि अन्य प्रकार से नतो सृष्टि 
सिद्ध हो सकती है और न उसका कुछ प्रयोजन ही दीखता है, ऐसा 
हम पहले कह आय हैं । गोण या मुख्य सभी प्रकार की सृष्टि अविद्या 
विषयक ही है, परमाथतः नहीं । “अजन्मा बाहर, भीतर सब्र 
विद्यमान है और अजन्मा हे? ऐसी श्र ति कह रही है । इसंलिए श्रति 
ने जो एक अद्वितीय, अजन्मा अमृत. तत्व निश्चित किया हे बही 
युक्ति युक्त है उसी युक्ति सिद्ध वस्तु को पूवम्रन्थ से हमने भी कहा 
था। -श्र ति का अथ बही हो सकता है, अन्य अथ किसी अवस्था मे. 
नहीं हो सकता ॥ २३ ॥ 

भ्रति का निश्चय यही है यह किस प्रकार समझा जाय? इस 
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सत्यमेव नाना वस्त्विति तदभावप्रदशनाथमाम्नायो न स्यात्‌। अरित 
च नेह नानाऽऽस्ति किञ्चन? ( क० २।१११ ) इत्यादिराम्नायों इ त- 
भावप्रतिषेघाथ: । तस्मादात्मैकत्वप्रतिपत्त्य्थो कल्पिता सृष्टिरभूतैव 
प्राणसंबादबत्‌। “इन्द्रो मायाभिः? ( १० २५१६ ) इत्यभूताथ प्रति- 
पादकेन मायाशव्रेन व्यपदेशात्‌ । नलु प्रज्ञावचनो सायाशब्दः। 
सत्यम्‌ । इन्द्रियप्रज्ञाया अविद्यामयत्वेन मायात्वाभ्युपरासाददोषः। 
मायाभिरिन्त्रियप्रज्ञाभिरविद्यारूपाभिरित्यथः । अजायमानो बहुधा 


विजायते? इति श्रुतेः । तस्मान्माययैच जायते तु सः। तुशब्दो$वघा- 


RH SNR RRs 

पर कहते हैं ।. यदि परमार्थतः सृष्टि हुई तो नाना वस्तु सत्य दी थी, 
फिर उसके अभाव दिखलाने के लिए कोई वेद वाक्य नहीं होना 
चाहिए था। किन्तु द्वोत की निषेधिका श्र ति तो है। यथा “यहाँ 
नाना कुछ नहीं है” इत्यादि । अतः आत्मैकत्व बोध कराने के लिए 
प्राण सम्वाद के समान ही स्टिश्रुति अपारमार्थिक है । इसके अति- 


रिक्त परमेश्वर साया शक्तियों द्वारा अनेक रूप धारण कर लेता हेः 
ऐसे मायिक सृष्टि बतलाने वाले श्रुति वाक्य भी हैं जिनका माया 
शब्द से निर्देश किया गया है । 

पूवपक्ष--माया शब्द प्रज्ञा वाचक है क्याँकि प्रज्ञा के नाम में 
निघण्टु ग्रन्थ में माया शब्द मिथ्या अथ का वाचक नहीं । अतः 


इससे सृष्टि का मिथ्यात्व सिद्ध नहीं होता । 


सिद्धान्त--ठीक है । अविद्यामय होने के कारण इन्द्रिय जन्य 
प्रज्ञा को भी मायिक माना गया है । अतः माया शब्द प्रज्ञा वाचक 
मानने पर भी दोष नहीं । माया यानी इन्द्रिय जन्य प्रज्ञा 
अविद्या रूपा है, उन्हीं से परमेश्वर अनेक रूप धारण करता है ! 
“वस्तुतः अजन्मा होता हुआ भी अनेक रूप से जन्मता है? ऐसी ही 
श्रुति भी है। इसलिए माया से ही परमेश्‍वर का जन्म संभव है । 
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संभूतेरपवादाच संभवः प्रतिषिध्यते । 
को न्वेनं जनयेदिति कारणं प्रतिषिध्यते ॥२४॥ 
जो सम्भूति की उपासना करते हैं वे घोर अन्धकार में प्रवेश 
करते हैं। इस श्रति में हिरण्यगभ की उपास्यस्त्र की निन्दा द्वारा 
काय वग सात्र का प्रसिषेध किया गया तथा इसे कोन उत्पन्न करे? 
इत्यादि आच्तेपाथक श्रति वाक्य के कारण का भी प्रतिषेध कर दिया 
गया है ॥ २५॥ 


यरे, ५. ७२ 


रणाथ--माययबेति । न ह्यजायमानस्वं बहुधा जन्म चकत्र संभवति । 
छारनाचिव शेत्यमोष्ण्यं च। फलवत्त्वच्चा55त्मैकत्वदर्शनमेव श्रति 
निश्चितो$थे: । “तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः? ३० ७ 
इत्यादिमन्त्रवर्णात्‌। 'मृत्योः स सृत्युमाप्नोति' क०२।१।१० इति 
निन्दितत्वाच्च सृष्ट यादिभेददष्टे: ॥ २४ ॥ 

अन्धं तसः प्रविशन्ति ये संभूतिमुपासतेः ई० १२ इति संभूते 


ता 


श्लोक में तु शब्द निश्चय के लिए है। माया से ही? ऐसा समझना 
चाहिए। क्‍यों कि एक धर्मी में अजायमानरव और अनेक प्रकार से जन्म : 
धारण करना ऐसा विरुद्ध घम संभव नहीं है। जैसे अग्नि में 
शीतलता ओर उष्णता विरुद्ध घम नहीं रह सकते | फल होने से भी 
आत्मैकत्व दशन ही श्रति का निश्चित अथ है |” एकत्व आत्मदर्शी सें 
तत्वबोध हो जाने पर क्या शोक और मोह हो सकता है? एवं 
जो उसमें भेद देखता है बह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त करता हे? 
श्रुति से सृष्टि आदि भेद दृष्टि की निन्दा श्रवण होने से उक्त आत्मैकत्व 
दशन ही श्र ति का सुनिश्चित अथ है, यह बात सिद्ध हुई ॥ २४॥ 


श्रुति में काये कारण का निषेध किया गया हे । 
जो हिरण्यगभ की उपासना करते हैं वे घोर अन्धकार में प्रवेश 
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रुपास्यत्वापवादात्संभवः प्रतिषिध्यते। न हि परमार्थतः संभूतायां 
संभूतौ तदपबाद उपपद्यते। ननु विनाशेन संभूते: ससुद्चयविध्यथः 
संभूत्यपवादः । 'यथाऽन्धं तमः प्रविशन्ति येऽविद्यामुपासते’ ई० ६ 
इति। सत्यमेव देवतादशेनस्य सं भूतिविषयस्य विनाशशब्दवाच्यस्य 
करणः समुश्चयविधानार्थः संभूत्यपवादः । तथाऽपि विनाशाख्यस्य 
कणः स्वांभाविकाज्ञानप्रबृत्तिरूपस्य मृत्योरतितरणाथरेवबद्द बता- 
दर्शनकर्मसमुञ्चयस्य पुरषसंस्काराथस्य कर्म फलरागप्रवृत्तिरूपस्य 
साध्यसाधनैषणादयलक्षणस्य सत्योरतितरणाथस्वम्‌ । एवं होपणा- 
दुयरूपान्मृत्योरशुद्ध वियुक्त: पुरुषः संस्कृत: स्यादतो मृत्योरति- 
तरणार्था देवतादर्शनकमेसमुच्चयलक्षणा ह्यविद्या। एवंभेबेषण- 





ee SERS 
करते हैं । . इस प्रकार सम्मूति के उपास्यत्व की निन्दा की जाने के 


कारण कार्य का निषेध किया गया है। क्‍योंकि परमाथ सृष्टि हुई 


) होती तो उसकी निन्दा करनी उचित नहीं थी । 


पू्ंपच्त-सम्भूति के उपास्यस्व की निन्दा के साथ समुच्चय 


/ विधान के लिए है। यथा “जो अविद्या की उपासना करे, हँ वे 


” शोर अन्धकार में पडते हैं, इत्यादि वाक्य से सिद्ध होता है । 


सिद्धान्त-यद्यपि सम्भूति विषयक देवोपासना का विनाश शब्द 
वाच्य और विनाश शब्द वाच्य कम का समुच्चय विधान के 
लिए सम्भूति की निन्दा सत्य ही हे । फिर भी विनाश नामक कस, 
जो स्वाभाविक अज्ञान प्रवृत्ति रूप मृत्यु के सन्तरण के लिए है, वेसे 
ही देवोपारूना एवं कम का समुच्चय पुरुष संस्कार के लिएं है । 
वह कमफल के राग से होने वाली प्रवृत्ति रूपा, जो कि साध्य साधन 
लक्षण दो प्रकार की वासना में मृत्यु है, उससे सन्तरण के लिए हे । 
इस प्रकार एषणाद्वय रूप मृत्यु की अशुद्धि.से छूटा हुआ पुरुष 
संस्कार युक्त हो जाता है। अतः देवद्शन और कमससुच्चय रूप 
अविद्ा भी मत्यु से पार होने के लिए ही है । र 
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लक्षणादविद्याया मृत्योरतितीणंस्य विरक्तस्योपनिषच्छास्राथालोचन 
परस्य नान्तरीयकी परमात्मैकत्वविद्योत्पत्तिरिति पूवभाविनीमविद्या- 
मपेच्य पश्चाद्धाविनी त्रह्मविद्या$मृतत्वसाधनेकेन पुरुषेण संबध्यमा- 
` नाऽविद्यया समुच्चीयत ` इत्युच्यते । अतोऽन्याथः्वादसृतत्बसाधनं- 
ब्रह्मविद्यामपेद्य निन्दाथ एव भवति - संभूत्यपवाद्‌ः। यद्यप्यशद्धि- 
वियोगद्देतुरतन्निष्ठरबात्‌ । अत एब 'संभूतेरपवादास्संभूतेरापेक्तिकमेच 
सत्त्वसिति । परमार्थसदात्मैकत्वमपेच्यासृताख्यः संभवः प्रतिषि- 
ध्यते । एवं सायानिर्मितस्येव जीवस्याविद्यया. प्रत्युपस्थापितस्या- | 





विद्यानाशे स्वभावरूपत्वात्परमाथतः को न्वेनं जनयेत्‌। न हि. 


पुरुष. उपनिषद्थै की आलोचना में तत्पर व्यक्ति को अवश्य ही 
ब्रह्मात्मैक्यत्व विद्या प्राप्त होती है। इसलिए पहले होने वाली 
अविद्या की अपेक्षा से पश्चाद्भावी ब्रह्मविद्या अमरत्व का साधन | 
है । अतः एक पुरुष के साथ पूर्वाक्त रीति से सम्बद्ध होने के कारण 
अविद्या के साथ देवोपासना का समुच्चय सम्भव हो जाता है। 
इसलिए अमरत्व का साधन साक्षात. प्रह्मविद्या है। उसकी अपेक्षा 
आपेक्तिक अमरत्व का साधन होने से दी सम्भूति उपासना को 
निन्दा की गई है। यद्यपि उक्तरीति से समुच्चय उपासना अशुद्ध 
क्षय का कारण है, फिर भी मोक्ष का :साक्षात्‌ साधन न होने के 
कारण उसकी निन्दा युक्ति संगत ही है। इसीलिए सम्भूति की 
निन्दा की जाने के कारण उसकी सत्ता आपेक्षिक यानी अपारमा- 
थिंक है। इसी अभिप्राय से परमाथ सत्य थात्मैकत्व की अपेक्षा 
साजा अमृत; नामकः हिरण्यगस की -सस्भूति का अतिषेध किया 
गया हे । 


: इस प्रकार अविद्या द्वारा उपस्थित किया गया। माया निर्सित 
जीव जब अविद्या के नाश होने पर अपने स्वरूप में स्थित होता 


इस प्रकार एषणाद्वयी, रूप अविद्या मृत्यु से पार हुए विरक्त ( 


| 
| 
| 
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स एष नेति नेतीति व्याख्यातं निहलुते यतः । 
सर्वमग्राहयमावेन हेतुनाऽजं प्रकाशते ॥२६॥ 
क्योंकि 'वह यह आत्मा यह नहीं है, यह नहीं दै? इत्यादि भ्रूति 
वाक्य से आत्मा का अम्राह्मत्व के कारण पूर्वोक्त सभी भाव पदाथ 


का प्रतिषेध किया है। अतः ऐसे निषेध हेतु के छारा ही आत्मा 
प्रकाशित होता है ॥ २६॥ ` 


रञ्ज्वामविद्यारोपितं सर्प पुनर्विवेकतो नष्ट जनयेत्कश्चित्‌ । तथा न 
कञ्चिदेनं जनयेदिति को न्वित्याक्षेपाथत्वात्कारणं प्रतिषिध्यते । 
अविद्योद्भूतस्य नष्टस्य जनयिठ कारणं न किश्िदस्तीत्य भिप्रायः । 
नायं कुतश्चिन्न वभूव कश्चित्‌! क० १।२।१८ इति श्रुतेः ॥२५॥ 
सर्वविशेषप्रतिषेथेन “अथात आदेशो नेति नेति’ ब्र० ९।३।६ इति 
प्रतिपादितस्याऽऽत्मनो दुर्बोध्यरवं मन्यमाना श्रुतिः पुनः पुनरुपाया- 


0005 कै 2202 न सी 
है, तब भला परमाथतः उसे कौन उत्पन्न कर सकता हे? रज्जु में 
अविद्या से कल्पित सपे जब विवेक से नष्ट हो जाता है, तब इसे भी 
कोई तो उत्पन्न नहीं करता । वह बिना उत्पन्न हुए ही भ्रान्तिसे 
प्रतीत हो रहा था। “कौन इसे उत्पन्न करे !” इत्यादि श्रुति आक्षे- 
पार्थक है, न कि प्रश्‍नाथक । अतः इससे कारण का प्रतिषेध किया 
गया है । भावार्थ यह है कि अविद्या से उत्पन्न हुए जीव का विद्या 
द्वारा नष्ट हो जाने पर फिर कोई उसका जनक कारण नहीं रह 

ओ- जाता । ऐसे ही “किसी कारण किसी रूप में यह आत्मा उत्पन्न नहीं 

छु हे” इत्यादि श्रुति भी कह रही है ॥२५॥ कट 

। निखिल अनात्मवत्तु के प्रातषेध से आत्मबोध होता है । ' 

! “न इसके वाद आदेश बतलाया जाता है, यह नहीं, यह 

__ नहीं” इस प्रकार समस्त विशेषणों के निषेध बतलायी जाने वाली 

“झात्मा मेदुबाँधत्ब मानने वाली श्र्‌ति बार बार दूसरे उपाय से भी 
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न्तरत्वेन तस्यैव प्रतिपिपादयिपया यद्यद्व्याख्यातं तत्सव निह ते । 
El ~ ४ © ~ ~ ~ 
ग्राह्य जनिमद्भुड्धिविषयमपलपत्यथात्‌ "स एष नेति नेति? १० 
क हँ ९ > 4७ . ७० 
३।६।२६ इत्यात्मनोऽदृश्यतां दशयन्ती श्रुतिरुपायस्योपेयनिष्ठता-. 
मजानत उपायत्वेन व्याख्यातस्योपेयवरद्भाह्मता मा भूदित्यग्राह्म- 
~ ०२ [कप 
भावेन हेतुना कारणेन निह्ूत इत्यथः । तंतश्चेवमुपा यस्योपेय निष्ठ- 
तामेब जानत उपेयस्य च नित्येकरूपत्वमिति तस्य सबाह्याभ्यन्तर- 
मजमात्मतत्त्वं प्रकाशते स्वयमेब ॥ २६॥ ` 





Creed] अः OT) 


उसे वतलाना चाहती है । इसलिए जो कुछ भी पहले कहा गया है, 
“उक्त श्रुति उस सभी में मिथ्यात्व बत लाती है। अर्थात्‌ वुद्धि 
ग्राह्मजन्य सभी विषयों का “स एष नेति नेति? इत्यादि श्र्‌ति 
अपलाप करती है। आत्मा में समस्त प्रपञ्च की विशेष निषेध द्वारा | 
अरृश्यता दिखलाने वाली श्रुति इसलिए भी सावधानी से तत्त्व 
प्रतिपादन करती है, कि उपाय रूप से बतलाये गये तत्त्व, जो कि 

वस्तुतः उपेयनिष्ठ हैं, पर इस रहस्य को न जानने वाले अज्ञानी 
जीव साध्य के समान साधन वस्तु को भी ग्राह्य न. मान ले, इस- 
लिए अग्राह्यता रूपं हेतु से उनका निषेध करते हैं, यही. इसका 
` तात्पय हे । उसके वाद्‌ उक्त रीति से उपाय उपेयनिष्ठ हैं, और उपेय 
नित्य एकरंस हैं, इस रहस्य के जानने वाले पुरुषों को यह बाहर 
: भीतर विद्यम.न अजन्मां आत्म तत्त्व स्वयं ही प्रकाशित हो जाता 
है। कल्पित वस्तु अधिष्ठान के बोध में उपाय है और अधिष्ठान 
नित्य-एकरस है । इस रहस्य को जो जानता है, :उस व्यक्ति के हारा 
कल्पित उपायों के प्रतिषेध कर देने पर उपेय रूप अधिष्ठान को 
जानने.के लिए पथक्‌ प्रयत्न नहीं करना पड़ता। इसीलिए श्रुतियां 
में निर्विशेष आत्मा को बतलाने के लिये पहले आरोप और पीछे 
आरोपित वस्तु का अपवाद किया . जाता है। इसी आरोपापवाद 
न्याय से निर्विशेष वस्तु का बोध सम्भव है, अन्यथा नहीं ॥२६॥ : 
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सतो हि मायया जन्म युज्यते न तु तत्ततः । 
तत्वतो जायते यस्य जातं तस्य हि जायते ॥२७॥ 

. माया से ही सदू वस्तु का जन्म हो सकता हे, तत्त्वतः नहीं । 
जिसके मत में सद्वस्तु का जन्म तात्त्विक होता है, उसके मतानुसार 
भी उत्पत्तिशीलं का ही जन्म होता है, परमाथ सत्‌ अजन्मा अहत 
तत्त्व का नहीं ॥२७॥ 








एवं हि श्रुतिबाक्यशतैः सबाह्याभ्यन्तरमजमात्मतत्त्वम षठ व ड 
ततोऽन्यदस्तीति निश्चितमेतत्‌ । युक्त्या चाधुनेतदेच पुन 
he ~ 
इत्याहू । तत्रेतर्स्यात्सदाऽग्राह्ममेय चेतसदेचाऽऽस्मतत्त्वमिति। तन्न। 


कार्यम्रहणात्‌। यथा सतो मायाबिनो मायया जन्मकायेम्‌ । एवं 
जगतो जन्सकार्य गृह्यमाणं मायाविनमिव परमाथंसन्तमात्मानं 
जगञ्जन्म मायास्पदमवगमयति। यस्मात्सतो हि विद्यमानारकारणा- 


न्मायानिर्सितस्य हस्यादिकायंस्येव जगज्जन्म युज्यते नासतः कारः 








माया से ही सद्वस्तु का जन्म संभव है । 


इस प्रकार सैकड़ों श्र्‌ति वाक्यों से यही निश्चित होता है, कि 
अजन्मा अद्वितीय आत्मतत्त्व ही बाहर भीतर सवत्र विद्यमान है। 
उससे भिन्न कुछ भी नहीं है। यही बात युक्ति द्वारा अब फिर 
निश्चय कराई जाती है इसलिए कहते हैं । 

उस विषय में यह शंका हो सकती है, कि जब आत्म तत्त्व सदा 
अग्राह्य ही है, तो उसे असत्य ही क्यों न मान लिया जाय! 
tj ऐसा कहना ठीक नहीं । क्योंकि उसका काय देखा जाता है । 
। जैसे सत्य मायावी का माया से जन्म होता है, ऐसे ही जगत का 
' जन्मरूप कायं जो गृहीत हो रहा दै, वही इसका कारण मायावी के 
समान परमाथ सत आत्मा को जगज्जन्महेतु माया के आश्रय का 
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णात्‌। न तु तत्त्वत एवाऽऽस्मनो जन्म युज्यते। अथवा सतो विद्य- 
मानस्य़ वस्तुनो रञ्ञ्वादेःः सपादिवन्मायया ज्मः युज्यते न तु 
तत्त्वतो यथा तथाऽग्राह्मस्यापि सत एख्ाऽऽत्मनो. रज्जुसपेब्जगद्‌- 
रूपेण मायया जन्म युज्यते। न तु तत्त्वत एवाजस्याऽऽत्मनो जन्म | 
यस्य पुनः परमार्थंसदजमास्मतत्त्वं जगद्रूपेण जायते वादिनो न हि 
तस्याजं जायत इति शक्यं वक्तु विरोधात्‌। ततस्तस्यार्थाञ्नातं जायत 
इत्यापन्नं ततश्चानवस्था जाताउ्जायमानत्वेन। तस्मादजमेकमेचा- 
ऽऽत्मतत्त्वमिति सिद्धम्‌ ॥ २७ ॥ se 





बोध कराता हे) क्योंकि माया से रचे गये हस्ती आदि काय के 
समान, जगत्‌ जन्मरूप काय विद्यमान सत्‌ कारण से ही मानना 
संभव है, असत्‌ कारण से नहीं। और तत्त्वतः तो आत्मा का जन्म 
लेना संभव ही नहीं है। अथवा ऐसा समझना चाहिये । जैसे रञ्जु 
आदि से सपं आदि का जन्म होता है, ऐसे ही विद्यमान वस्तु का 
जन्म माया से ही संभव है, वस्तुतः नहीं तथा अग्राह्य विद्यमान 
आत्मा का रञ्जुसप के समान भी माया के द्वारा ही जगत्‌ रूष से 
जन्म सम्भव हे । चस्तुतस्तु उस अजन्मा आत्मा का जन्म हो ही 
नहीं सकता । पर जिस वादी के मत में. परमाथ संत्य आत्मतत्त्व ही 
जगत्‌ रूप से उत्पन्न होता है, उसके मत से यह नहीं कहा जा सकता, 
कि अजन्मा वस्तु का ही जन्म होता है । क्योंकि ऐसा कहने में स्पष्ट 
बिरोध आता है । अतः यहः अथवः सिद्ध हो जाता है कि उसके 
सिद्धान्ताबुसार किसी जन्मने वाले पदाथ का ही जन्म होता है, 
इसके बाद तो वतमान जायमान वस्तु काकारण जब कोई जन्मशील 
दी है, तो. उसका कारण भी कोई जन्मशील वस्तु ही. होगी। इस 
प्रकार 2 पुनः पुनः अन्वेषण करने पर अचबस्था आ जायणी। अतः 
यह सिद्ध हुआ कि आत्मतत्त्व अजन्मा और एक ही है ॥२७ 
११ 








सर्प रब्जुरूपेणावेदयमाणः सन्नेवं मनः परमाथविज्ञस्वाफिटर रज्जुरूपेणावेद्यमाणः सन्नेवं सनः परमाथ विज्ञप्त्या55त्मरूपे- 


न्कृः 


पन तालि क-. 
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असतो मायया जन्म तत्वतो नेव युज्यते । 
वन्ध्यापुत्रो न तत्वेन मायया वाऽपि जायते ॥२८॥ ` 
यथा स्वप्ने इयाभासं स्पन्दते मायया मनः। | 


` तथा जाग्रद्द्र्‍याभासं. स्पन्दते मायया मनः ॥ २६ ॥. 
[ असदू वस्तु का जन्म माथा से या तत्त्वतः किसी. प्रकार भी 
होना संभव नहीं दै, क्योंकि चन्ध्या पुत्र न तत्त्व से. और न माया 
से ही उत्पन्न होत। है (अतः असदू कार्यचाद- सवंथा असंगत. 
है) ॥ २८॥ ] 
- | जैसे स्वप्नावस्था में माया के हारा ही मन भाह्य ग्राहक रूप 
डोताभास रूप से स्फुरित होता है. वेसे ही जाअत काल में भी यह्‌ 
सन साया से (नाना रूपो में) स्फुरित होता दे ॥ २९)  __ रूपां में ) स्फुरित होता है ॥ २९॥ | 


. झसद्वादिनामसतोऽभावस्य मायया तत्त्वतो बा न कथंचन जन्म 
युज्यते । अदृष्टत्वात न हि वन्ध्यापुत्रो मायया तत्त्वतो वा जायते 
तस्मादत्रासद्वादो दूरत एवानुपपन्न इत्यथः ॥ २८॥ 

कथं पुनः सतो माययैव जन्मेत्युच्यते । यथा रज्ज्वां विकल्पितः 


ह हेहि डआआजम्आआावायाशयााशणायाायााााााा 
नमी डे ~= ~ | हे 










असद्‌ वस्तु का जन्म कथमपि संभव नहीं । 

असत्काय वादियाँ के पद्ध भी असद्‌ वस्तु का जन्म न माया 
से और न वस्तुतः किसी भी. प्रकार संभव है, क्योंकि लोक में ऐसा 
कहीं भी नहीं देखा गया। वन्ध्यापुत्र न माया से उत्पन्न होता है, 
अर न वस्तुतः । अतः कायकारण निरूपण करने पर ' असद बाद 
र्था ही असंगत है ॥२८॥ अंचतम 17 पार क 

अच्छा तो सद्वस्तु का जन्म माया से ही कैसे हो सकता है? 
इस पर आगे की कारिका कहते हैं । हनक मूर दान जो 

जैसे रञ्जु में कल्पित सप रञ्जु रूप से देखे जाने पर सत है, बसे 


श 
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अद्य च इयाभासं मनः स्वप्ने न संशयः । 


अद्यं च इयाभासं तथा जाग्रन्न संशयः ॥ ३० ॥ 
[ जैसे स्वप्न काल में अद्वितीय मन ही ग्राह्य म्राहकादि होत रूप 
से भासता है, इसमें सन्देह नहीं, ठीक वेसे ही जाग्रत काल में भी 


¢ आ 


निस्सन्देह अद्वितीय मन ही आहकादि हेत से भासने वाला 
हे ॥ ३० ॥ ] 

. णावेक्ष्यमाणं सदूग्राह्मग्राहकरूपेण इयाभासं स्पन्दते स्वप्ने मायया 
रज्ज्वामिव सपः। तथा तद्वदेव जाग्रज्जागरिते स्पन्दते मयया मनः 
स्पन्दत इवेत्यथः ।२९॥ 

.. रज्जुरूपेण सपं इव परमार्थत आत्मरूपेणाह्॒यं सद्द्वयामासं सनः 
स्वप्ने न संशायः। न हि स्वप्ने हस्त्यादि ग्राह्यं तद्ग्राहक वा चक्षु- 
रादिइयं चिज्ञानव्यतिरेकेणास्ति। जाग्रदपि तथैवेत्यर्थः परमाथ- 
सहिज्ञानमात्राचिशेषात ॥ ३०॥ 


ही परमाथ चैतन्य आत्मस्वरूप से देखा जाने पर मन भी सत्य हे। 
हां, आह्यग्राहक रूप से प्रतीत होने वाला होताभास माया द्वारा स्वप्न 
में मनःस्पन्दन सात्र ही है। वह तो रज्जु में सप की भांति है । वैसे 
ही जाम्रदवस्था में यह मन ही माया से विविध रूप में स्फुरित सा 
जान पड़ता है । वास्तव में स्फुरित भी नहीं ॥२६॥ tr 
 . जाग्रद्‌ और स्वप्न मन की कल्पना मात्र है। | 
. , रञ्जुरूप से जैसे सप सत हे, ऐसे ही परमाथतः अद्य आत्म- 
स्वरूप ॥ सत्‌ मन ही स्वप्न में होताभास रूप से दीखता है। इसमें. 
कोई सन्देह नहीं । क्योंकि स्वप्न में ग्राह्य हस्त्यादि तथा उसके 
मादक चखुरादि दोनों ही विज्ञान स्वरूप स्वप्न द्रष्टा से भिन्न कुछ 
भी नहीं है, बेसे जाग्रत में प्रतीत होने वाले आह्य ग्राहक भी अपने 


साक्षी साकी से भिन्न नहीं । क्‍योंकि दोनों ही अवस्थाओं में परमाथ सत्‌ 
'मात्र तो समान ही है ॥३०॥ | | 
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मनोइश्यमिदं हैत॑ यत्किचित्सचराचरस्‌ । - 
क >> ७ नै । 
मनसो द्यमनीभावे देतं नेवोपरभ्यते ॥ ३१ ॥ 

[ मन से देखने योग्य यह जो कुछ जड़ चेतन होत है वह मनो- 
दृश्य मन ही है, क्योंकि मनके अमनी साब ( निरोध) हो जाने पर 
सुषुप्ति अवस्था में त उपलब्ध नहीं होता ॥ ३१ ॥ | 

Cr ० ० ०० 4 

रञ्जुसपंवद्दिकल्पनारूपं द्र तर्पण सन एवेत्युक्तम्‌। तत्र कि 
प्रमाणमित्यन्वयव्यतिरेकलक्षरमनुस!नसाहे । कथ तेन हि मनसा. 
विकल्प्यमानेन दृश्यं सनोदृश्यमिद छत सब मन इति प्रतिज्ञा । 
तद्भावे भावात्तदभावेञ्याभावात्‌ । मनसो ह्यमनीभावे निरुद्ध विवि 

९ 22 डन बक 2 ७ न" 
कद्शनाभ्यासवैराग्याभ्यां रञ्ज्यामिव सपे लयं गते वा सुपुप्वे इ तं 
नैचोपलभ्यत इत्यभावास्सिद्ध ठैतस्यासत्त्वमित्यथ ॥ ३१ ॥ 








ET ` 


(्‌ज्जु सपे के समान विकल्पना रूप यह सन दी इत रूप से 
भासता हे”, ऐसा कहा गया है.। इस विषय में प्रमाण क्या ? ऐसी 
अकाडक्षा होने पर अन्वय व्यतिरेक अनुमान ही उक्त विषय मं 
प्रमाण बतलाया जाता है। केसे ! उस विकल्पमान सन्‌ से 
योग्य यह सम्पूर्ण होत मन ही है, ऐसी प्रतिज्ञा की जाती है। कर 

क्र हने > र्‌ ५ पर कमै 

मन के रहने पर होत रहता दै, मन के न रहने पर छत कि नहीं 
. रहता। विवेक ज्ञान के अभ्यास और वैराग्य द्वारा भन का विरोध 
। क्रदिये जाने पर अथवा सुपुप्त अबस्था में हेत बेसे ही नहीं दीखता, 
१ 
१ 





| जैसेरज्जुमे सप का बाध या लय कर दिये जाने पर सप नदी 
१ दीखता | इस प्रकार अन्वय व्यतिरेक द्वारा वेत का अभाव हो ज १ | 
' तञ उसकी असत्ता सुतरां सिद्ध हो जाती है | यह इसका भाव है ॥३१॥ 
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घात्मसत्यानुबोधन न संकल्पयते यंदा । 
अमनस्ता तदा याति ग्राह्याभावे तदग्रहम्‌ ॥ ३२ ॥ 
[ जब ( शाख ओर आचाय के उपदेश से ) आत्मसत्य के बोधं 
"हो जाने पंर मन संकल्प नहीं करता, तब मन अपने भाच को प्राप्त 
हों जाता है । इस अवस्था में ( दाह्य के अभाव में अग्नि के दाह- 
करव शान्त हो जाने के सदृश्य ही ) राह्म वंस्तु के अभाव हो जाने 


पर वह मन ग्रहणादि विकल्प से शून्य हो जाता है ॥ ३२॥ ] 


कथं पुनरसनीभाव इति। उच्यते । आत्मैव सत्यामात्मसत्यं 
सृत्तिकाबत्‌। “घाचाऽऽरस्भण विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येब सत्यम्‌ 
( छा० 8१४ )” इति श्रृतेः । तस्य शाखाचार्योपदेशमन्वबोध आत्म- 
सत्याचुबोधः। तेन संकत्प्याभाचतया न संकल्पयते। दाह्याभावे 


'ज्चलनमिचाग्नेः। यदा यस्मिन्काले, तदा तस्मिन्कालेऽमंनस्तामे- 


सनोभाघं याति ग्राह्याभावे तन्मनोऽम्रहं म्रहणविकल्पनावजित- 
यथ: ३२ || 





आत्मज्ञान से मनो निरोध 
_ अमनी-भाव किस अकार होता है ? इस पर कहते हे-“विकार 


' वाणी से कहने मात्र के लिये है। वस्तुतः मृत्तिका ही सत्य है” इस 
“प्रति से घट के कारण सृत्तिका के समान विश्व बिकल्प का अधिष्ठानं 


आत्मा को ही समझो । उस आत्मसत्य का शाख ओर आचाय के 


उपदेश के बाद जो बोध होता है उसी को आत्मसत्यानुबोघ कहा 
' गयां है। इसी बोध से संकल्प योग्य वस्तु का अभाव हो जाने के 
कारण साधक वैसे ही संकल्प नहीं करता, जैसे दाह्य वस्तु के 
अभाब से 'अर्नि का दाहकत्त्व स्वयं ही शान्तं हो जाता हे। जब 


(चित्त संकल्प नहीं करता, तभी वह मन अंसनी-भाव को प्राप्त कर 








RS C—O जा 


. अकल्पकं सवेकल्पनाव्जितमत एबाजं ज्ञानं ज्ञप्तिमात्र ज्ञेयेन परमार्थः 
सता ब्रह्मणाऽभिन्नं प्रचच्तते कथयन्ति ब्रह्मचिदः। न दिः विज्ञातु- 


_ किससे जाना जाता है? इस पर कहते है--सम्पूर्ण कल्पनाओं से 


.जैसे अग्नि की उष्णता अग्नि की स्थिति पर्यन्त लुप्त नहीं होती, 
बैसे ही नित्य विज्ञाता के विज्ञान का कभी भी लोप नहीं होता | 
"ऐसा ही “न बिज्ञान और नन्द स्वरूप हे”, ब्रह्म सत्य ज्ञान और 
- देशकाल-वस्तु-परिच्छेद से रहित हे”, इत्यादि श्रुतियों से सिद्ध होता 
,हे। उस ज्ञान का ही विशेषण बतलाते हैं. कि ब्रह्म जिस ज्ञान का 
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_ अकल्पंकमजं सानं ज्ञेयामिन्न प्रचक्षते । 1 
ब्रह्मज्षेयसज॑ नित्यमजेनाजं विबुध्यते ॥ २२॥ |. 
[ सम्पूर्ण से रहित अजन्मा ( ज्ञप्ति मात्र ) ज्ञान को तत्त्वज्ञानी 
लोग ज्ञेय ब्रह्म से अभिन्न बतलाते हैं। जिस ज्ञान का ज्ञेय ब्रह्म है, 


. वह ज्ञान आत्म स्वरूप, अज आर नित्य हे ऐसे अजन्म ज्ञान से 


अजन्मा ज्ञेय रूप आत्मतत्त्व स्वयं ही जाना जाता है ( वह किसी 
अन्य ज्ञान की अपेक्षा नहीं करता ॥ ३३ ॥ | 


यद्यसदिदं होतं केन समंजसमात्मतत्त्वं विदुध्यत इति । च्यते । 


ं 
विज्ञातेबिंप रिलोपो विद्यतेऽरन्युष्णबत्‌ | “विज्ञानमानन्दं ब्रह्म ( १० 
३।९।३८ )” “सत्यं ज्ञानमनन्तं त्रह्म ( त० ११ )” इत्यादिश्रतिभ्यः,। 

तिरः 
लेता है, अर्थात्‌ आह्यावस्तु का अभाव हो जाने के कारण बह मन | 
ग्रहण विकल्पना से रहित अग्रह हो जाता हे ॥३२॥ | 
आत्म ज्ञान किसे होता हे 
यदि यह सम्पूर्ण होत असत्य हे तो भला यह प्रत आत्मतत्त्व 


रहित अकल्पक, अतएव जन्म रहित ज्ञप्रिमात्र ज्ञान को ब्रह्मज्ञानी 
लोग ज्ञेय अर्थात्‌ परमार्थं सत्स्वरूप ब्रह्म से अभिन्न बतलाते हें । 
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` 'निग्रहीतस्य मनसो निर्विकल्पस्य धीमतः । 
प्रचारः स तु विज्ञेयः सुषुध्ेऽन्यो न तत्समः ॥३४॥ 
[ निरुद्ध, सबकल्पनाशुन्य, विवेकयुक्त मन का जो व्यापार है 
वह विशेष रूप से योगियां को जानने योग्य है। सुषुप्ति काल में 


चित्त की वृत्ति अन्य अकार की रहती है, . निरूद्वाबस्था के समान 








तस्यैव विशेषणं ब्रह्म ज्ञेयं यस्य स्वस्य तदिद्‌ ब्रह्मज्ञेयमुष्णस्येवारिनः 
चदभिन्नम्‌ । तेनाऽऽत्मस्वरुपेणाजेन ज्ञानेनाजं ज्ञेयमास्मतत्त्वं स्वयः 
सेब ।बबुष्यतेऽवगच्छति नित्यप्रकाशस्वरूप इव सचिता। नित्य- 
विज्ञानैकरसघनबान्न ज्ञानान्तरमपेक्तत इत्यरथः ॥ ३३॥ 


० ९ ह्< 
आत्मसत्यानुबोधेन संकलपमकुषद्बाह्यविषयाभावे निरिन्ध- 
नारिनवत्प्रशान्तं निगृहीतं निरुद्ध मनो भवतीत्युक्तम्‌ । एवं च मनसो 
ह्यमनीभावे हो ताभावश्चोक्तः । तस्यैषं तिग्रहीतस्य निरुद्धस्य मनसो 


"ज्ञेय है, वह ज्ञान अग्नि में उष्णता की भाँति ब्रह्म से अभिन्न हे। 
` उसी आत्मस्वरूप अजन्मा जन्म से रहित ज्ञान ज्ञेय स्वरूप आत्म- 
“तत्त्व स्वयं ही जाना जाता है, भाव यह कि नित्य प्रकाश स्वरूप 
"सूय की भाँति नित्य विज्ञान एकरस घनस्वरूप होने से वह ब्रह्म 
' अपने प्रकाश के लिये किसी ज्ञानान्तर की अपेक्षा नहीं रखता ॥३३॥ 


निरूद्ध शान्त मन का स्वरूप 


'पहले यह बतला आयें हैं, कि आत्म सत्यानुबोध हो जाने पर 
५ जब मन संकल्प नहीं.करता, तब दाह्य बिषय के अभाव हो जाने 
से इन्धन रहित आरन के समान वह मन स्वयं ही प्रशान्त निगृहीत 

अर्थात्‌ निरूद्ध हो जाता है। इसी प्रकार 'मन,क्रा; अमनी भाव हो 


१६८ माण्डूक्योपतिषद्‌ 


निविकल्पस्य सर्बकहपनावर्जितस्य धीमतो विवेकवतः प्रचरणं " 
प्रचारो यः स तु प्रचारो विशेषेण ज्ञेयो योगिभिः। नड सवप्रत्यया- 
भावे यादृशः सुपुप्तस्थस्य मनसः प्रचारस्तादृश एव विरुद्धस्यापि 
'प्रत्ययाभावाविशेषास्कि तत्र विज्ञेयमिति। अत्रोच्यते। नेवम्‌। 
यस्मास्सुपुधेऽन्यः प्रचारोऽविद्यामोहतमोम्रस्तस्यान्तर्लीनानेकानथं्रब- । 
।नन्तिबीजवासनाबतो मनस आत्मसत्यानुबोधइुताशविप्लुष्टाबिद्यानथं- 
प्रवृत्तिवीजस्य निरुद्धस्यान्य एव प्रशान्तस बंक्लेशरजसः स्वतन्त्रः 
प्रचार: | अतो न तत्समः। तस्माद्युक्तः स विज्ञातुमित्यभिप्नायः ॥३४॥ 


De 





जाने.पर होत का अभाव भी हम पहले कह आये हें । इस प्रकार 

निम्रह*किये गये, निरूढ, कल्पना रहित, विवेक सम्पन्न उस चित्त 

का जो व्यापर है, वह योगियों द्वारा विशेष रूप से जानने योग्य है। 

' ` प०पच्--सभी प्रतीतियाँ के अभाव हो जाने पर सुषुसि में 

स्थित मन का व्यापार जैसा होता है वेसा ही सभी प्रतीतियों के 

अभाव हो जाने पर निरूद्ध मन का व्यापार भी होता है। उसमें 
“विशेष रूप से जानने योग्य क्या है ? | 


| 


सि० पक्ष--यहाँ पर मुझे यह कहना है कि यहः ऐसी बात नहीं 

है, क्‍यों कि अविद्या मोद रूप अन्धकार से ग्रस्त, अन्तर्लीन; अनेक 
अनथ प्रवृत्ति के बीजभूत, वासनाओं से युक्त मन का व्यापार सुधुप्ति 

. में और ही प्रकार का होता है, एवं आत्मसत्य के बोध रूप अग्नि 
से जला'दिये गये अविद्या जन्य अनथ प्रवृत्ति के बीज जिसमें ऐसे 
प्रशान्त सवंक्लेशा रजोगुण से शून्य निरूद्ध मन'का स्वतन्त्र व्यापार 
अन्य ही प्रकार का होता हे । अतः सुपुप्ति के समान निरूद्ध मन का 
_ व्यापार नहीं होता है । इसीलिये पहले कहा गया उचित ही हः कि 


पनरूदध मन का व्यापार योगियों को विशेष रूप से जानना चाहिये, 





व्यि 


यह. इसका भावाथ है (३) 
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लीयते हि सुघुसते तमिग्हीत॑ न लीयते । 
तदेव निभेयं त्र ज्ञानालोकं समन्ततः ॥ ३४ ॥ 
[ स्वप्नावस्था में सन ( अपने कारण अविद्या में ) लीन होता दै, 


किन्तु निरुद्धमन उसमें लीन नहीं होता । उस समय तो .सभी ओर 
से ज्ञान, प्रकाश, भयशून्य केवल ब्रह्म ही रहता है ॥ ३५॥ ] | 


प्रचारभेदे हेतुमाह--लीयते सुषुप्ती हि यस्मात्सर्वाभिरविद्यादि- 
'प्रत्ययबीजवासनाभिः सह तमोरूपविशेषरूप॑ बीजभावमापद्यते 
तद्विवेकविज्ञानपूषकं निरुद्ध निगृहीतं सन्न लीयतेः तमोबीजभावं 
नाऽऽपद्यते तस्माद्युक्तः प्रचारमेदः सुषुप्तस्य समाहितस्य मनसः। यदा 
ग्रा्मप्राहकाविद्याककृतमलद्वयचरजिंतं तदा परमद्वयं त्रह्मेव तत्संवत्तमि- 
'त्यतस्तरेव निभयम्‌। होतम्रहणस्य भयनिमित्तस्याभाबा7। शान्त- 
सभय ब्रह्म । यह्विद्वान्न विभेति कुतश्चन । तदेव विशेष्यते ज्ञप्रिज्ञान- 
मात्मस्वभावचेतन्यं तदेव -ज्ञानमालोकः प्रकाशो यस्य तद्ब्रह्म ज्ञाना- 
लोक विज्ञानैकर्सघनमित्यथः । समन्ततः समन्तास्सबंतो व्योमव- 
न्नेरन्तर्यण व्यापकसित्यथ ॥ ३५॥ 


सुषुप्ति और संमाधि में भेद 


सुपुप् और समाधिस्थ मन के व्यापार भेद का हेतु बतलाते हैं, 
' क्योकि सुषुप्ति में. सम्पूणं अविद्या रागादि प्रतीतियां के बीजभूत 
बासनाओं के सहित ही अज्ञानान्धकार रूप अविशेष स्वरूप बीज 
भाव को मन प्राप्त हो जाता है, अर्थात्‌ मन अपने कारण अविद्या में 
लीन होजाता है । किन्तु वहीं विवेक विज्ञान पूवक निरूद्ध किया हुआ 
मन समाधि के समय' अज्ञान में 'लीन नहीं होता, अर्थात अज्ञान 
'रूप बीजभाव को प्राप्त नहीं होता । अतः सुषुप्त और .ससाहित मन 
'के व्यापार में भेद. बतलाना ठीक दी है । | 





1: 1 जन्म के निमित्त का अभाव होने से. बाहर भीतर सत्र अजन्मा 
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अजमनिद्र्मस्वप्नमनामकमरूपकस्‌ | 
| सकृद्विभातं सर्वज्ञं नोपचारः कथंचन ॥३६॥ 
वह ब्रह्म अजन्मा, अज्ञानरूप निद्रा से रहित स्वप्न से शून्य 


नामरूप से रहित और सदा भासने बाला होने के कारण सदा नित्य 


प्रकाश और स्वरूप होता हुआ ज्ञानस्वरूप है, ऐसे ज्म में कोई 
उपचार ( समाधि आदि कतव्य ) नहीं है ॥३६॥ ] 


जन्मनिसित्ताभावात्सबाह्याभ्यन्तरमजम्‌ । अविद्यानिमित्तं हि 


जन्म रज्जुसपेवदित्यवोचाम । सा. चाविद्याऽऽत्मसत्याजुबोघेन 


निरुद्धा। यतोडजमतएवानिद्रम्‌ । अविद्यालक्षणा5नादिमाया निद्रा 
स्दापात्मबुद्धो5ढयस्वरूपेशा55त्मना5तो5स्वप्नमू । 'अप्रबोबकृते हास्य 
नामरूपे प्रबोधाच्च ते रञ्जुसपवद्विनष्टे इति न नाम्नाऽभिंधीयते 


' ब्रह्म रूप्यते वा न केनचिरप्रकारेणेत्यनामकमरूपक च तत्‌ । “य॒तो 
Meee करने: mrs She) 5 स 





' जंब अविद्यां रचित ग्राह्य ग्राहक रूप दोनों प्रकार फे मला से 


चित्त रहित हो जाता हे । तब वह परम अद्वितीय ' ब्रह्म स्वरूप ही दो 


जाता है। अतः भय के कारण होत ज्ञान का अभाव हो जाने से 
समाधि अवस्था में .बही मन भय रहित.द्दो जाता है। त्रह्मशान्त 


और भय रहित है, जिसे जानने वाले पुरुष को किसी से भय नहीं 

- होता। उसी का विशेषण बतलाते हैँ। ज्ञान को ज्ञपि कहते हैं, जो 
“कि आत्म चैतन्य रूप है, वही ज्ञान जिसका प्रकाश है, वह जह्य है। 
* ज्ञानालोक अर्थात्‌ विज्ञानक रस घन है। वह सभी ओर आकारा के 
“समान बाहर भीतरसवंत्रव्यापकद्दीरऐेशा | 


प्रकारान्तर से ब्रह्म का स्वरूप निरुपण... . 


्रह्म विद्यमान है। उसका: जन्म रज्जु सपे. की भाँति अविद्या के 


= 
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बाचो निबयन्ते तै० २४।११ इत्यादिश्रतेः। - किच सक्रद्विभातं सदेव 
विभातं सदा भारूपमग्रहणान्यथाम्रहणाविर्भावतिरोभावच्जितरवात्‌। 
ग्रहणाग्रहणे हि राधज्यहीन तमश्चाविद्यांलक्तणं सदाऽप्रभातरवे कारण 
तद्‌भावान्नित्यचेतन्यभारूपरवाच्च युक्तं सकृद्विभातमिति। अत एव 
सव च तञ्ज्ञस्वरूपं चेति सवज्ञम्‌। नेह ब्रह्मण्येवंविध उपचरणमु-" 
पारः कतञ्यः । यथाऽन्येषामात्मस्वरूपव्य तिश्केण समाधानाद्य 
पचारः। नित्यशुद्धबुडधमुक्तस्वभावत्वादूत्रह्मणः कथंचिदपि कतव्यः 
संभवोऽविद्यानाश इत्यथः ॥३६। 





कारण से ही होता है, ऐसा हम पहले कह आये हैं, क्योंकि वह 
अविद्या आत्मसत्य के यथाथ बोध से निरूद्ध हो चुकी है। इसीलिये 
त्रम अज और अनिद्र हे। यहाँ अंबिँद्यां रूप अनादि अनिवंचनीय 
माया ही निद्रा है । अद्वय स्वरूप आत्मरूप से जब वह जीव स्वपन 
से जग जाता है, तब उसे अस्वप्न कहा गया है, क्योंकि उस अद्वय 
आत्मा के नामरूप अज्ञान के कारण ही है। वे नामरूप रञ्जु सप 
की भाँति ज्ञान से विनष्ट कर दिये जाते हें । इसीलिये ब्रह्म किसी 
"नाम से नहीं बतलाया जाता है, और न किसी प्रकार से। क्योंकि 
“बह नामरूप से रहित है, ऐसा ही जहाँ, से वाणी लोट आती है? 
इत्यादि श्रति से भी सिद्ध होता है । इतना ही नहीं; वह अग्रहण, 
अन्यथा अहण तथा आविर्भाव तिरोभाव से रहित होने के कारण 
: सक्त विभात अर्थात्‌) नित्यः प्रकारा स्वरूप है । ग्रहण तथा अग्रहण 
' ही रात्रि और दिन हैं, : एवं अविद्या रूपः अन्धकार ही सदा 'ब्रह्म के 
: प्रकाशित न होने में कारण है । उस अविद्या का अभाव होने से एवं 
. नित्य चेतन्यरूप होने के कारण ब्रह्म का नित्य चेतन्य स्वरूप होना 
` भी युक्ति युक्त ही है। अत एव वह सवं तथा ज्ञान स्वरूप होने के 
“कारण सबज्ञ है-। ऐसे ब्रह्म में किसी प्रकार का व्यापार कतव्यं नहीं 
' है) जैसा कि दूसरों को आत्म स्वरूप से भिन्न रूप में समाधि आदि- 
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सर्वाभिलापविगतः सवेचिन्तासगुत्यितः | । 
सुप्रशान्तः सकुज्ज्योतिः समाधिरचलोऽभयः ॥२७॥ 

[ बह आत्मा सभी प्रकार के वागादि व्यवहार से रहित चिन्त- 


चादि सभी मनोव्यापार से शून्य, अतीत, अत्यन्त प्रशान्त नित्य 
प्रकाशा, समाधिरूष, चलनादि क्रिया से शून्य और निर्भय है॥॥३७॥] 








अनासकत्वायुत्ताथ सिद्धये हेतुमाह-अभिलप्यतेऽनेनेत्यसिलापो | 
बाक्करणं सकंप्रकारस्यासिधानस्य . तस्माद्विगतः । बागत्रोपलक्तणार्था ? 
सर्चबाह्यकारणवर्जित इत्येतत्‌ । तथा सवचिन्तासमुत्थितः । चिन्त्य- | 
तेऽनयेति चिन्ता बुद्धिस्तस्याः समुरिथतोऽन्तःकरणवर्जितः इत्यथः । 
“अप्राणो मनाः शुभ्र: मु० २१२ इति श्रतेः। ' अद रात्परतः परः 


१ 
ति 
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कतव्य हैं। भावाथ यह है कि बह नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है । 
इसीलिये अविद्या के नाश हो जाने पर उस ब्रह्म में किसी प्रकार का 
व्यापार कत्तेव्य नहीं दै, और न संभव ही है ॥३६॥ 
अनामकत्वादि पूंव श्लोक में कदे गये अथ की सिद्धि के लिये देतु 
बतलाते हे-_जिंसके द्वारा शब्द का उच्चारण कियां जाता हो, वह 
` .अमिलाप अर्थात्‌ वाणी है, जो सभी प्रकार के शब्द उच्चारण का 
. कारण है । ऐसे शब्दोच्चारण के साधन से जो रहित हो, उसे 
सर्वाभिलाप विगत कहते हैं । यहाँ पर वागिन्द्रिय उपलक्षण के लिये 
हे, तात्पय यह कि वह परमात्मा सभी बाह्य इन्द्रियों से रहित है। 
येसे ही सभी प्रकार की चिन्ता से भी बह ऊपर उठा. हुआ है। 
जिससे. चिन्तन किया जाता है वह बुद्धि ही चिन्ता पद वाच्य है, 
परमात्मा उस बुद्धि रूप चिन्ता अर्थात्‌ अन्तःकरण से रहितःहैः। ऐसा 
ही “आण रहित, मनोरहित और शुद्ध है, एवं वद परमात्मा सम्पूर्ण न 
जगतः का कारणः अक्षर पदवाच्य माया'से भी पर हे? इत्यादि. श्रतिर 
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ग्रहो न तत्र नोत्सगंश्रिन्ता यत्र न विद्यते । 
आत्मसंस्थ, तदा ज्ञानमजातिं- समतां गतस्‌ ॥२८॥ 
[ जिस ब्रह्मतत्त्व में न तो ग्रहण है और न त्याग ही है । 
जिसमें किसी प्रकार का चिन्तन नहीं है, उस अवस्था में आत्मा 
में ही स्थित जन्मरहित ज्ञान समता को प्राप्त कर लेता है ॥३८॥ ] 


soso Sopp sare सत gists vsti Nei 
स० २९१२7 । यस्मात्सवविशेषवर्जितो5तः। सुप्रशान्तः सकुज्ज्योतिः 

सदैब ज्योतिरात्मचेतन्यस्वरूपेण समाधिः।. समाधिनिमित्त प्रज्ञा- 
वगस्यत्वात्‌ । समाधीयतेऽस्मिन्निति वा समाधिः । अचलो5क्रियः | 

अत एवाभयो विक्रियाभावात्‌ ॥३७॥ 


यस्मादूत्रह्मेव समाधिरचलो5भय इत्युक्तमतो नः तत्र - तस्मिन्‌ ( 
ब्रह्मणि ग्रहो ग्रहणमुपादानं, नोत्सग उत्सजनं हानं वा विद्यते । 
यत्र हि विक्रिया तद्विषयत्वं बा तत्र. हानोपादाने स्यातां न. तदृद्ठय- 


से भी. कहां गया हे जंब कि वह सम्पूण विषयों से रहित है । 
इसीलिये वह परमेश्‍वर अत्यन्त शान्त है। आत्मा चैतन्य स्वरूप से 
. सवदा प्रकाशमान हे । समाधि के. निमित्त से होने वाली प्रज्ञा से 
परमेश्वर की प्राप्ति होती है। इसीलिये.वह समाधि कहा गया है, 
अथवा इस परमेश्वर में . चित्त समाहित किया जाता है। अतः इसे 
संभाधि कहते हैं | यह अचल और अविकारी-है। अतएव विकारा- 

भाव के कारण ही यह अभय भी हे ॥३७॥ 
क्यों कि बह्म ही. समाधिरूप अचल. और. अभय है, ऐसा. पहले 
कहा युय है । इसीलिये उस अहम में न तो ग्रहण अर्थात्‌ उपादान 
और न्‌ उत्सय यानी. उत्सजन रूप त्याग ही हे : जहाँ विकार 
या. विकार. की. योग्यता होती. है, वहाँ ही. ग्रहण , और त्याग: सी होते 
| इसके बिपरीत इस अर्म सें, उन, दोनों ग्रहण त्याग की संसाबना 
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मिह ब्रह्मणि संभवति। चिकारहेतोरन्यस्यांभावान्तिरवयवित्वाद्च । 
अतो न तत्र हानोपादाने इत्यथः । चिन्ता यत्र न विद्यते । सवप्रका- 
शैब चिन्ता न संभवति यत्रामनस्त्वात्कुतस्तत्र हानोपादाने इत्यथः । 
यदेवा5उत्मसत्यानुबोधो जातस्त्देवाऽऽत्मसंस्थं विषयाभावादरन्युः 
ष्णवदात्मन्येव स्थितं ज्ञानम्‌ । अजाति जातिवजितम्‌। समतां गतं. 
परं साम्यमापन्नं भवति । यदादौ ग्रतिज्ञातमतो बक्त्याम्यकापण्य- 
मजाति समतां गतमितीदं तढुपपत्तितः शाखतश्रोक्तमुपसं हियेते । 
अजाति. समतां:  गतमिव्येतस्मादात्मसत्यानुबोधात्कापणयविषयमः 
न्यत) यो जा एतदक्षर॑* गार्य विदितवऽसवाज्ञोकात्मेति स कप यो वा एतदत्षरं  गाग्यविदित्वाइस्माल्नोकास्मेति स छृपरः 


तक नहीं, क्योंकि इसमें विकार का कारण कोई अन्य पदाथ नहीं 
है और स्वयं तो वह. निरवयव है । यदि ब्रह्म साबयव होता, तो 
. इसमें विकार होने की संभावना की जा सकती थी । अतः बिकार 
हेतु के अभाव होने से उसमें हान और उपांदान संभव नहीं हैं 





है, तव विषयाभाव हो जाने के कारण आत्मा में. ही स्थित ज्ञान 


जन्म रहित और समता को वेसे ही प्राप्त हो जाता है, जेसे . दाह 


वस्तु काष्ठ के अभाव हो जाने पर अग्नि समता को प्राप्त कर जाती 
है। इस प्रकरण के आदि में जो प्रतिज्ञा की गई थी, कि इसलिये 
में समानभाव को प्राप्त, अजन्मा और दीनता रहित वस्तु को बत- 
लाऊ गा? उस पूर्वोक्त पदाथ का ही यहाँ पर “अजाति समतां गतम्‌: 
इत्यादि वॉक्य'से शाख द्वारा उपसंहारः किया जाता है।.इस आत्म" 
सत्यानुबोध से भिन्न वंस्तु.दीनता सेः प्रस्त है । ऐसा ही दि गार्गि ! 
जो पुरुष इस अक्षर ब्रह्म को आत्मभवेन जाने बिना ही इस लोक 


Ee TR HN PN ET NE त आह... 


जिसमें किसी प्रकार की चिन्ता. नहीं है,, अर्थात्‌ मनो-रहित होने के 

` कारण जिस ब्रह्म में किसी: प्रकार की चिन्ता संभव ही नहीं 
वहाँ भला ग्रहण और त्याग कैसे रह सकता है, यह इसका तात्पय, 
है। जब शाख् आचाय के उपदेशों द्वारा आत्मसत्य का बोध होता 





0000) हँ 
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अस्पशयोगो वै. नामं दुदेशेः सर्वयोगिभिः 
योगिनो ' 'बिभ्यति ` श्वस्मादभये ` भयदर्शिनः ॥३६॥ 
[सव सम्बन्धरूप स्पश से रहित होने के कारण औपनिषद 


अस्पश योग निस्संन्देह॑' योगियों के लिये कठिनता से प्राप्त होता . 


है।. इस अभय पद में भी भय.को देखने.बाले . योगि लोग इस: 


अस्पश योग से भयभीत होते हैं ॥३६॥ ] 


TT 
ब्र ३८१० इति श्रतेः। ग्राप्यैतस्सवः कृतकृत्यो ब्राहमणो भवती 


त्यभिप्रायः ॥ ३८ 

यद्यपीदमिस्थं परमाथतत्त्वम्‌। अस्पशयोगो नामायं सवसंबन्धा- 
ख्यस्पशवजितत्वादरपशयोगो नाम वै स्मयते प्रसिद्धमुपनिषत्सु । 
ढुःखेन दृश्यत इति दुदशः सर्वेर्यागिभिः, वेदान्तविहितविज्ञानरहिते 
सवयो गिभिरात्मसत्यानुबोधायासलभ्य एवेत्यथः । योगिनो बिभ्यति 


ह्यस्मात्सवभयवजितादप्यात्मनाशरूपमिमं योगं मन्यमाना भयं 
SMS NS Te ON I 1 67:00. 00:00 600... 


से चला जाता'हे; अर्थात मर जाता है .वह दीन है” यह भ्रति भी 
बतला रही, है॥: इस तत्त्वको: प्राप्त करं सभी. कृत . कृत्य और ब्रह्म- 
स्वरूप में. स्थित हो जाते हैं ॥१८॥ - . 


अस्पश योग दुर्गम. हे । 
यद्यपि यह परमाथतत्त्व ऐसा है, फिर भी यह अस्पश-योग नाम 
वाला है। क्‍योंकि इसमें सभी प्रकार के सम्बन्ध रूप स्पश का 
अभाव है ।: इसीलिये यह उपनिषदां में अस्पश-योग के नाम से 
प्रसिद्ध हे । :चेदान्त प्रतिपादित विज्ञानं से रहित सभी योगियों द्वारा 
यहः दुदश है, अर्थात्‌ कठिनता से देखा जाता है। यह तो केवलं 
आत्मसत्यानुबोध के लिये किये गये. आयास से ही ग्राप्त होने योग्य 
क्याँक्किः सम्पृणं भय से. रहित होने पर भी कम निष्ठ वेदिक 
लोग इसमें भय करते हैं । बे इस अस्परां-योग को आत्मा को नाश 
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मनसो. निग्रहायत्तमभयं सर्वयोगिणाम्‌ । 
दुःखच्यः, प्रवोधथाप्यक्षया  शोन्तिरेव, च ॥४०॥ 
[ सभी हेतवादी योगियों का अभय, दुःखो का नाश, आत्म- 
बोध और मोक्ष नासक अक्षय शान्ति भी सनोनिग्रह के अधीन है.॥] 


ETN ts Sits SUNS MS US 522. 
कुवरन्ति। अभयेऽस्मिन्भयदर्शिनो भयनिमित्तात्मनाशादशंनशीला 


अविवेकिन इत्यथः ॥३६॥ 

येषां पुनन्रह्मस्वरूप व्यतिरेकेण रज्जुसपवत्कल्पितमेव मन 
इन्द्रियादि च न परमाथतो विद्यते तेषां त्रह्मस्वरूपाणामभयं 
मोचाल्या चाक्ञया शान्तिः स्वभावत एवासिद्धा नान्यायत्ता 
नोपचारः कर्थं चनेत्यवोचाम । ये त्वतो5न्येयोगिनोमागंगा हीन मध्यः 
दृष्टयो मनोऽत्यदात्मञ्यतिरिक्तमात्सः संबन्धि पशन्ति. तेषामात्मस 


स्वरूप समझते हैं । एवं भय शून्य भी इस योग में ये भय देखने 


बाले हैं। इसी भय के निमित्त आत्म नाश को देखने के कारण ये 
कर्मी अविवेकीः कहे गये हैं, यह इसका तात्पय दै ॥३९॥ 
हवेतवादियों की. शान्ति मनोनिरोधः पर आधारित हे 

जो ब्रह्मस्वरूप से अतिरिक्त मने. इन्द्रिय आदि को रञ्जु-सपं 
की भाँति कल्पित मानते हैं,परमाथंतः जिनकी दृष्टि में ये वस्तु ही 
नहीं हें उन..ब्र्मस्वरूप- तत्त्ववेत्ताआं को भय: शुन्य ओर मोक्ष 
नामक अक्षय. शान्ति स्वभाव से ही सिद्ध है किसी अन्य साधन के 
कारण से नहीं, इसे हम नोपचार कर्थञ्चन” ( उस तत्त्ववेत्ता: के 
लिये कुछ: भी: कतव्य शेष नहीं है। ) इस वाक्य से पहले बतला 
झाये हैं। इनसे भिन्न जो सन्मांगंग्रामी सन्द और .मध्यम दृष्टि 
बाले योगी हैं, वे मन को. आत्मा से भिन्न और आत्म सम्बन्धी 
मान्ते हं। ऐसे आत्मसत्यानुबोध से. शून्य सभी: योगियों की 
नियता मनोनिग्रह पर , आधारित है, इतना .ही नहीं, उनका 
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। उत्सेक उदघेयेडत्कृशाग्रेणेकबिन्दुना । 
' सनसो निग्नहस्तद्वद्गभवेदपरिखेदतः ॥ ४ १॥। 
. [जैसे कुशा के अग्रभाग से एक-एक यू द के द्वारा समुद्र 
सुखाना ( लम्बे धेय पूवक प्रयत्न से हो सकता है ) ठीक बैसे 
खेद रहित ( प्रयत्न शील ) योगियों का मनोनिग्रह धेय से हो 


सकता है ॥४१॥ ] 


त्यानुबोघरहितानां मनसोनिम्रहायत्तमभयं सर्वेषां योगिनाम्‌ । किञ्च 
हुःखन्तयोऽपि । न ह्यात्मसंबन्धिनि मनसि प्रचलिते दुःखक्तयोऽस्त्य- 


| 
को 
ही 
_ 'विवेकिनाम्‌ । किव्वा55त्मप्रबोधो$पि मनोनिग्नहायत्त एव । तथा5्ष- 





याऽपिमोत्षाख्या शान्तिस्तेषां मनो निग्रद्दायत्तेव ॥४०॥ | 
सनोनिम्रहोऽपि तेषामुदधेः कुशाग्रेणैकविन्दुनोत्सेचनेन शोषण- 
व्यवसायवद्‌व्यवस्तायवतामनवसचन्नान्तःकरणानामनिवेंदाद्परिखेदतो 


७ 





“सवतीत्यय: ॥४१। |. - 4440 25 ती 
.दुःखनाश भी मनोनिरोधकाल तक ही रहता है । क्‍योंकि आत्म- 
सम्बन्धी मन के विचलित होने पर पुनः अविवेकियों का दुःख 
क्षय नहीं रह जाता है । विशेष क्या कहें उनका आत्मज्ञान भी मनो 
निरोध के अधीन है, एवं मोक्ष नामक अक्षय .शान्ति भौ मनो 
निरोध पर ही आधारित है अर्थात्‌ वे साधक जब तक मनो 
निरोध किये रहेंगे तभी तक उन्हें अभय, दुःख क्षय, आत्मज्ञान और 
अक्षय शान्ति रहेंगी ॥४०॥ 
मनोनिग्रह के लिये घैये की आवश्यकता । 

_ छुश के अग्रभाग से एक एक बूँद करके समुद्र को सुखाने के 
लिये जैसा खेद रहित और प्रयत्न करने की आवश्यकता है, ऐसे ही 
खेद रहित चित्त, उद्यमशील होने पर उन योगिथाँ के मच का निरोध 
भी खेद शून्य प्रयत्न से ही होता है, यह इसका तात्पय है ॥४१॥ 

१२ 
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उपायेन निगुहीयाद्विदिपँ कामभोगयोः। ` 

सुप्रसन्नं लये चैव यथा कामो लयस्तथा ॥४२॥ 

[ काम और भोगरूप विषयों :? विक्षिप्त चित्त का आगे कहे 
जाने वाले उपाय से निग्रह करे एवं लयावस्था मं अत्यन्तं आयास 
रहित चित्त का भी (निग्रह करे )। क्‍योंकि जिस प्रकार - काम, 


अनथ का कारण है उसी प्रकार लय भी अनथ का कारण है प्र] 





किमपरिखिन्नव्यवसायमात्रभेव सनोनिग्रह उपायो. नेव्युच्यते। 
अपरिखिन्नव्यवसायवान्सन्बक््यमाणेनोपायेन  कामभोगविषयेषु 
विक्षिप्त मनो निगृह्णीयान्निरुन्ध्यादात्मन्येवेत्यथः । फिंच लीयतेऽस्मि- 
न्निति. सुषुप्तो लयस्तस्मिल्लँये च छुप्रसन्नमायासवजितमंपीत्येतन्निः 





गृह्णीयादित्यनुबतंत्े। सुप्रसन्न चेर+स्मान्निगृह्यत इति। उच्यते) 


मनो निग्रह के उपाय | 
तो फिर मनोनिग्रह का उपाय क्या खेद रहित प्रयत्न मात्र है! 
इस पर कहते हैं कि-ऐसी चात नहीं । खेद न मानकर निरन्तर 
प्रयत्न-शील पुरुष आगे कहे जाने वाले उपाय से काम और मोग.रूप 
“विषयों में विक्षिप्त हुए मन को अपनेवश में करे अर्थात्‌ उसे आत्मा 
में ही निरुद्ध करते रहे और जिस समय चित्तलीन हो जाता है, उस 
सुपुप्ावस्थां को लय कहा गया है । उस लयांवस्था में आयांस रहित 
स्थिति में अत्यन्त प्रसन्नचित्त का भी विवेक पूर्वक निरोध करे | 


ज्या 


यहाँ निग्रहीयात इस पाद की अनुदृत्ति कर लेनी चाह्िए। यदि 


कहो कि जब चित्त अत्यन्त प्रसन्न हो तो फिर उसका निग्रह ही 


क्यों किया जाय ? इस पर कहते हैँ-क्याँकि जैसे काम अनथ का 


कारण है वेसे हीं कालक्षेप का हेतु होने से लय भी अनथ का कारण 


हे । अतः जैसे कामासक्त मन को निग्रह करना आवश्यक है, 





“पन 
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दुःखं सबेमबुस्मृत्य कामभोगानिवर्तयेत्‌॥ ' 

अजं सर्वमचुस्सृत्य जातं नैव तु पश्यति ॥४३॥ 
... [ (अविद्या से प्रतीत होने वाला ) सम्पूणं हेत दुःख रूप है, 
ऐसा निरन्तर स्मरण करते हुए इच्छाजनित्त भोग से ( वेराग्य द्वारा 
हटावे.) पुनः सदा सभी वस्तुओं को अजन्मा ब्रह्मरूप स्मरण करता 
हुआ फिर किसी हे तजात को नहीं देखता है ॥४३॥ | | 





यस्माद्ययाकामो5नथद्देतुस्तथा लयोऽपि । अतः कामविषयस्य मनसो 
अ्रहवल्लयादपि निरोद्धव्यमित्यथ: ॥४२॥ | 

कः स उपाय इति। उच्यते--सव हु तमविद्याविजुम्भितं दुःखः 
मेवेत्यनुस्सृत्य कामभोगात्काम निमित्तो भोग इच्छाविषयस्तस्मादिप्र- 
सतं मनो निवतयेद् राग्यभावनयेत्यथः । अजं ब्रह्म सवमित्येतच्छा- 
खाचार्योपदेशतोञ्नुस्सत्य तद्विपरीतं ढे तजातं नेव तु पश्यति। 
अभावात्‌ ॥४३॥ | | 


ही लय से भी मन को विवेक पूर्वक निरुद्ध करना आवश्यक दै, यह 
इसका तात्पय हे ॥४२॥ किट 

. वह उपाय क्या है? इस पर कहते हैं--अविद्या का विलास 
सम्पूर्ण होत दुःखरूप ही है ऐसा स्मरण कर काम - निमित्तक भोग 
से अर्थात इच्छा के बिषय से विषयासक्त मन को वेराग्य भावना 
द्वारा, लौटा लेवे । सभी वस्तु अजन्मा ब्रह्म स्वरूप है, इस प्रकार ' 
शास्र आचाय के उपदेश का अनुस्मरण कर सदा अद्वेत का चिन्तन 
करे |. इसके बिपरीत होत वस्तु का बाघ हो जाने के कारण वास्तव 
में वह है नहीं,,ऐसा देखे ॥४३॥ 
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लये संबोधयेच्चित्तं विज्षिप्तं शम्मयेत्पुनः। ` . [ 
सकषायं बिजानीयात्समप्रासं न चालयेत्‌ ॥४४॥ 

[ ( इस प्रकार बारम्बार अभ्यास द्वारा ) लयावस्था में गये हुए 
चित्त को सावधान करे। पुनः विषयों में विक्षिप्त चित्त को शान्त 
करे, ( और इन दोनों की अन्तरालावस्था में रहने से ) चित्त राग 
युक्त हो रहा हो, तो उसे भी सममे और यल्रपूचेक समता को प्राप्त 
हुए चित्त को विपयाभिसुख न होने दे ॥४४॥ ड 


येन्मनः । आत्मविवेकदशानेन योजयेत्‌ । चित्तं मनः इत्यनर्थीन्तरम्‌ः। 
विक्षिप्त च कामभोगेषु शमयेरपुनः। एवं पुनः पुनरभ्यस्यतो लया- 
त्संबोधितं विषयेभ्यश्च व्य़ावतिंतं नापि साम्यापन्नमन्तरालावस्थं 
सकषायं सरागं बीजसंयुक्त मन इति विजञानीयात्‌। ततोऽपि यल्लतः 





एवमनेन ज्ञानाभ्यासचैराग्यद्वयोपायेन लये सुषुप्रे लीनं संबोधः 


इस प्रकार ज्ञानाभ्यास और वेराग्य इन पूर्वोक्त दोनों उपायों से 
सुषुप्ति में लीन हुए मन को संबोधित करे अर्थात आत्मा के विवेक 
विज्ञान द्वारा आत्मा में मन को लगावे । चित्त औरं मन दोनाँ'का 
एक ही अथ हे, एवं काम तथा भोग में विक्षिप्त चित्त को पुनः शान्त 
करे । इस प्रकार पुनः पुनः लयावस्था से संबोधित ओरं विषया से 
| निवृत्त किया हुआ चित्त. अन्तरालावस्था ( मध्य की दशा ) में स्थित 
। होकर यदि समता को प्राप्त न हो रहा हो, तो ऐसा समझना चाहिए, 
` कि इस समय मन राग से युक्त यानी वीजावस्था से संयुक्त हो रहा 
' हे। उस अवस्था से भी यत्न पूवंक मन को साम्यावस्था में स्थित 
करें; अर्थात्‌ संप्रज्ञात समाधि के द्वारा असंग्रज्ञात समाधि को ग्राप्त 
करे। किन्तु जिस समय चित्त असंप्रज्ञात समाधि को प्राप्त हो जाय 
यानी समता प्राप्ति के अभिमुख हो जावे, तो उस अवस्था में | 
उसे विचलित अर्थात्‌ विषयाभिमुख न'करे। निर्विशेषः वस्तु'की' 
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नाऽऽस्वादयेत्सुखं तत्र निःसङ्गः प्रज्ञया भवेत्‌ः। ` 
निल निश्ररचित्तमेकी इुर्यात्प्रयत्तः ॥४५॥ 

[ ( निर्विकल्पक समाधि की इच्छा चाले योगी उस साम्यावस्था 
में आप्त हुए ) सुख का आस्वादन न करे, बल्कि विवेकवतीवुद्धि के 
हारा उसमें भिथ्यात्त्व भावना करते हुए निस्संग रहे | फिर यदि 
किसी कारण से चित्त बाहर जावे तो उसे प्रयत्न पूर्वक निश्चल तथा 
समाहित करे ॥ ४४ | 





साम्यमापादयेत्‌। यदा तु ससप्राप्त भवति । समप्राप्त्यभिमुखी भव- 
तीत्यर्थः । ततस्तन्न चिचालयेद्‌ विषयाभिमुखं न कुर्या दित्यथः ॥४४॥ 

समाधित्सतो योगिनो यत्सुखं जायते तन्नाऽऽरवाद्येत्‌। तत्र न 
रज्येतेत्यथः । कथं तर्हि । निःसङ्गो निःस्पृहः प्रज्ञया विवेकबुद्धधा 
यदुपलभ्यते सुखं तदविद्यापरिकल्पितं मषेबेति विभावयेत्‌ । ततोऽपि 
सुखरागाज्निगृह्दीयादित्य्थ: । यदा पुनः सुखरागाज्निवृत्त॑ निश्चल- 
स्वभाव सन्चिञ्चरद्बहिर्निगच्छद्धवति चित्त ततस्ततो नियस्योक्तोपा- 





प्राप्ति के लिये असंप्रज्ञात समाधि को प्राप्त हुए चित्त को विषयाभि- 
सुख न करे । यह इसका तात्पय हे ॥४४॥ 
॥ असंप्रज्ञात समाधि चाहने वाले योगी को समाधि काल में जो 
सुख उत्पन्न होता है, उसका आस्वादन न करे, यानी उसमें अनुरक्त 
नद्दो। तो फिर क्या करे? उस समाधि जन्य सुख से निःसङ्ग 
(निःस्पृह ) होकर विवेक बुद्धि रूप प्रज्ञा से उसे मिथ्या सममे 
अर्थात ऐसी भावना करे कि जो सुख इस समय हमें प्राप्त हो रहा दै, 
वह अविद्या कल्पित मिथ्या ही है । भाव यह है कि उस सुख के राग 
से भी चित्त को निरूद्ध कर लेबे। जब समाधि जन्य सुख के राग 
से निवृत्त होकर. निश्चल स्वभाव को प्राप्त हुआ चित्त समाधि से 
बाहर निकलने लगे, तो उसे पहले के बतलाए गए उपाय से वहाँ से. 
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यदा न लीयते चित्त न च विक्षिप्यते पुनः । 
अनिङ्गनमनाभासं निष्पक्ष ब्रह्म तत्तदा ॥४६॥ 

[ ( उक्त उपाय से निग्रहीत ) चित्त जब सुपुप्ति में लीन न हो 
ओर न फिर विषयों में ही विच्तिप्त हो तथा ( निवात स्थान में स्थित 
दीपक के समान ) निश्चल एवं कल्पित विषय के प्रकाश से रहितः 
हो जाय, तो उस समय चित्त ब्रह्म स्वरूप हो जाता हे ॥४६॥ ] | 


येनाऽऽत्मन्येचैकी कुर्याअयल्लतः । चिस्स्वरूपसत्तामात्रमेवाऽऽपादये- , 
दित्यर्थः ॥४५ ` >> | 
यथोक्तेनोपायेन निगृहीतं चित्त यदा सुपुप्ते न लीयते न च पुनः 
बिंषयेपु विक्षिप्यते अनिङ्गनमचलं निवातप्रदीपकल्पम्‌। अनाभासं 
न केनचित्कल्पितेन विषयभावेनावभासत इति । यदेब॑लक्षणं चित्त 
तदा विष्पन्नं ब्रह्म । त्रह्मस्वरूपेण निष्पन्नं चित्त भवतीस्यथः ॥ ४३ 






























भी रोक कर प्रयत्न पूर्वक आत्मा में एकाग्र करे, अर्थात्‌ संप्रज्ञात 
समाधि द्वारा असंप्रज्ञात समाधि से युक्त चित्त को परिपूण ब्रह्म के 
साथ तादात्म्य करे। अभिप्राय यह हे कि उसे चेतन स्वरूप सत्ता 
मात्र से ही सम्पन्न होने देवे ।।४%। | | 


ब्रक्ममाव को प्राप्त हुए मन को पहिचान । 
¦:  पूर्वाक्त ज्ञानाभ्यासादि उपायों से निग्रह किया हुआ. चित्त जव 
 सुपुप्तिमें लीन नहीं होता, और न पुनः विषयों में ही विक्तिप्त 
होता है। तब वायु रहित स्थान में स्थित दीपक की भाँति निश्चलं 
“यानी रागादि वासना शून्य तथा किसी भी कल्पित विषय भाव से 
प्रकाशित नहीं होता । जिस समय इस प्रकार का चित्त दो जाता है 
 'उससमय वह ब्रहम स्वरूप ही हो जाता है, अर्थात्‌ उस अवस्था 
; चित्त ब्रह्म स्वरूप से ही निष्पन्न हो जाता हे ॥४६॥ | 


` 
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> स्वस्थं शान्तं सनिर्वाणमकथ्यं सुखमुत्तमंगर । 
अजमजेन : : ज्ञेयेन सवेज्ञं परिचक्षते ॥४७॥ 


: | [ ब्रह्मतत्त्वदर्शी पुरष उस अवस्था भें प्रतीत होनेवाले आनन्द 
को ) स्वस्थ, शान्त, कैचल्य युक्त, अकथनीय, निरतिशय सुख स्वरूप, 
उत्पत्ति “ रहित अजन्मा ब्रह्म से अभिन्न और सर्वज्ञ 
कहते हैं ॥४७॥ ] 


`  यथोक्त परमाथसुखमात्संसत्यानुबोधलक्षणं स्वस्थं स्वात्मनि- 
स्थितम्‌ । शान्तं सर्वानथांपशझरूपम्‌ । सनिर्वाणं निवृत्तिनिवाणं 
कैवल्यं सह निर्वाणेन घतते । तच्चाकथ्यं न शक्यते कथयितुम्‌ । 
अत्यन्तासाधारणविपयत्वात्‌ सुखमुत्तम निरतिशयं हि तद्यो गिप्रस्यत्तः 
भेब। न जातमित्यजं तथा विषयविषयम्‌। अजेनानुरपन्नेन ज्ञेयेना- 
व्यतिरिक्त सरस्वेन सर्वज्ञरूपेण सवंज्ञं ब्रह्मेव सुखं परिचक्षते कथः 
यन्ति ब्रह्मविद्‌: ॥४७॥ 











पूर्वोक्त आत्मसत्यानुंबोध रूप पारमार्थिक सुख स्वस्थ यानी 
अपने स्वरूप में ही स्थित, शान्त अथात्‌ सभी प्रकार से अनर्थ निवृत्ति 
रूप एबं सनिर्वाण हे । निर्वाण कैबल्य को कहते हैं, ऐसे निर्वाण 
के सहित जो हो उसे सनिर्वाण कहते हैं। एवं अकथ्यम' जो कहा 
नजा सके यानी अकथनीय है, क्योंकि वह अत्यन्त असाधारण 
'बस्तु को विषय कर रहा है। केवल योगियों से ही प्रत्यक्ष के योग्य 
होने से बह उत्तम अर्थात्‌ निरतिशय सुख है, एवं उत्पन्न न होने के 
'कारण अज है। जैसे बिषयजन्य सुख उत्पन्न होता है, बेसा यह सुख 
नहीं है । अजन्मा हेय से अभिन्न होने के कारण अपने सवज्ञ रूप 
'से स्वयं प्रह्म ही उक्त सुख है, ऐसा प्रद्मज्ञाची ' लोग 
कहते हैं छशा २ | 


१८४ “माण्डक्योपनिषदु . 


न कभिज्जायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 
एतसदुत्तमं सत्यं यत्र किंचिन्न जायते ॥४८॥ 
[ ( किसी प्रकार से भी ) कोई जीव उत्पन्न नहीं होता, क्‍योंकि 
इसका कोई कारण नहीं हे । जिस सत्यस्वरूप ब्रह्म में कोई वस्तु 
छाणमात्र भी उत्पन्न नहीं होती, यह सर्वोत्तम सत्य हे ॥४८॥ ] ` 





स्वोऽप्य यं मनोनिम्नहादिस ल्लोहादिवस्सरष्टिरपासना चोक्ता 
परमार्थस्वरूपप्रतिपत्त्युपायत्वेन न परमारथसत्येति। परमाथसत्यं 
तु न कश्चिजायते जीवः कर्ता भोक्ता च नोत्पद्यते केनचिदपि प्रकारेण । 
अतः स्वभावतोऽजस्यास्यैकस्याऽऽत्मनः संभवः कारणं न विद्यते 


नास्ति । यस्मान्न चिद्यतेऽरय कारणां तस्मान्न कश्चिज्जायते जीव 


MOE र... >. टी 
परमार्थ सत्य का निरूपण 


यदि मनोनिग्नहादि उपाय पारमार्थिक हैं तो अट्टौत की हानि 
होती है, और यदि ये अपारमार्थिक हैं तो अद्वैत का बोध न हो 
सकेगा । अतः इनकी व्यावहारिक सत्ता मानकर समाधान दे 
हैं--कि मृत्तिका ओर लोहादि की भाँति ये मनोनिग्रद्दादिं सम्पु 
प्रपदन, सृष्टि तथा उपासना परमार्थे स्वरूप की प्राप्ति के लिये साधन 
'' रूप से बतलाए गये हैं। अतः ये परमाथ सत्य नहीं है। परमाथ 
__ सत्य तो यह है, कि कोई भी जीव उत्पन्न नहीं. होता, यानी किसी 
____भी अकार से कर्ता भोक्ता उत्पन्न होता ही नहीं । अतः स्वभाव, सं 

ही एक अजन्मा आत्मा की उत्पत्ति का कोई कारण है ही नहीं, जब 

. कि इसका कोई कारण नहीं है । इसीलिये कोई भी जीव उत्पन्न नहीं 
होता हे। पहले श्लोकों में उपाय रूप से बतलाए गए व्यावहारिक 
| 


९ 


सत्यों में भी यही सव श्रेष्ठ सत्य है । जिस त्रिकालाब्राधित सत्य 





तट 





| 
| 
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इत्येतत्‌। पूर्वपूपायत्वेनोक्तानां, सत्यानामेतदुत्तमं सत्यं यस्मिन्सत्य- 
स्वरूपे त्रह्म॒ण्यगुमात्रमपि .किचिन्न जायतः इति ॥४८ा। . . 
इति श्रीगोविन्दभगवत्पूज्यपाद शिष्यस्य परमहंसपरित्राजकाचायस्य 


शंकरभगवतः कृतौ गोडपादीयभाष्य आगमशाह्लविवरणेऽ 
ह. ताख्यतृतीय प्रकरणभाष्यं समाप्तम्‌ ॥३॥ | 


३% तत्सत्‌ 





स्वरूप ब्रह्म में कुछ भी वस्तु अणुसात्र उत्पन्न नहीं होती । भाष्य में 


आया “इति? शब्द अद्ठेत प्रकरण समाप्ति का द्योतक है ॥४८॥ 


इस प्रकार माण्ड्रक्य कारिका अवत प्रकरण शाङ्कर भाष्य 
की विद्यानन्दी मिताक्षरा समाप्त हुई॥ ३॥ . 
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अथांलातशान्त्यार्यं चतुथग्रकरणय्‌ 
ज्ञानेना55काशकल्पेन धर्मान्यो गगनोपमान्‌ । 
ज्ञेयाभिन्नेन संबुद्धस्त॑ वन्दे ` द्विपदां वरम्‌ ॥१॥ 
[ ज्ञेय (आत्मतत्त्व ) से अभिन्न आकाशतुल्य ज्ञान के द्वारा 
आकाश सदृश” जीवों को जिसने जाना है, उस पुरुषोत्तम नारायण 
को में वन्दना करता हूँ ॥१॥ ] - 


ऑकारनिणयद्वारेणाऽऽगंमतः ` प्रतिज्ञातस्याद्ठ तस्य बाह्यविषय- 

भेदवेतथ्याश्च सिद्धस्य पुनरह ते शाखयुक्तिभ्यां साक्षान्निर्धा रितस्यै- 

तदुत्तमं सत्यमित्युपसंहारः कृत: भन्तेतस्यतस्या५5गमाथस्याद् त- 
भ्न्स्यं "७ चय क्र [शिक हता हर 

दशानस्य प्रतिपक्षभूता इ. तिनो वेनाशिकाश्च तेषां चन्योन्यविरोधा- 

्रागढ्ेपादिक्लेशास्पदं दरानमिति मिथ्यादशनत्वं सूचितम । क्लेशा- 

नास्पदत्वास्सम्यरदशेनमित्यद्वौतदशनं स्तूयते । तदिह बिस्तरेणान्यो- 


९ 


न्यविरुद्धतयाञ्सम्यगदर्शनत्बं ..प्रदृश्य .तत्प्रतिषेघेनादतदश नसिद्धि- 


॥ अथ अलातशान्ति प्रकरण ॥ 


अद्वैत-दर्शन तथा सम्प्रदायाचाय की बन्दना 
आगम प्रकरण में आँकारके निणंयद्वार जिस उद्दत की प्रतिज्ञा 
की गई थी । उसी को चैतथ्य प्रकरण में बाह्य विषय भेद के सिध्यात्त्व 





प्रतिपादन द्वारा सिद्ध किथा। पुनः अढोत प्रकरण में शाल्न तथा 


युक्ति द्वारा अढोत को निश्चित किया और अन्त में “एतत 
सत्यम्‌” ( यही सर्वोत्तम सत्य है ) ऐसा कह कर निर्धारित थे का 
उपसंहार किया । वेद के तात्पय रूप इस अवत दशन के 

जो भी इौतवादी और वौद्धादि हैं। उनके दशन परस्पर विरोधी 


होने के कारण राग-दपादि क्लेशों के केन्द्र है । इसीलिये उनमें 


मध्यादशनत्व सूचित होता है। इसके विपरीत राग-ढ षादि 
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रूपसंहतंच्याऽऽवी तन्यायनेस्यलातशान्तिरारभ्यते 1. ` तंत्राह तदृशन 
संप्रदायकतु रह तस्वरुपेणेब नमस्काराथोऽयमाद्यरलोकः आचायपूजा | 
ह्ययमिप्र तार्थंसिद्ध चर्थेष्यते शाख्जारन्मे । आकाशेनेषद॑समापमाकाराम | 
( कल्पमाकाशतुल्यमेतत्‌ | तेनाऽऽकाशकर्पेन ज्ञानेन, किम, धर्मा- | 
नात्मनः फिविशिष्टान्गगनोपमान्गगनमुपमा येषां ते गगनोपमास्ता- | 
नात्मनो धर्मान्‌। ज्ञानस्यैव पुनर्विरोष णम्‌-ज्ञेयैध भे रात्माभिरभिन्न- | 
मग्न्युण्णवत्सचितुप्रकाशवच्च ज्ञानं तेन ज्ञेयाभिन्नेन ज्ञानेनाऽऽकाशं- | 
कल्पेन ज्ञेयात्मस्वरूपाव्यतिरिक्तेन ` गंगनोपमान्धर्मान्यः संबुद्धः | 
संबुद्धवारनित्ययमेवेश्वरो यो नारायणाख्यस्तंबन्देऽभिवादये. द्विपदां | 










च्छ ९ जरा क EI SUES 
का आश्रय न होने के कारण अद्वेत दशन ही यथाथ दशन हे.। इस | 
प्रकार अडत दशान की स्तुति हो जाती है। अब इस प्रकरण में । 
परस्पर विरोधी होने के कारण अहेत विरोधी दशनाों में विस्तार | 
पुबंक असम्यक-दशनत्व दिखलाकर उनके निपेय द्वारा व्यतिरेकि- ॥ 
अनुमान से झट्टै तदशंनसिद्धि का उपसंहार करना हे। इसी अभि- | 
प्राय से “अलात शान्ति प्रकरण” प्रारंभ किया.जा.रहा है। उसमें | 
ञ रत $e Fo Ye RR | 
द्वैत. दशन संप्रदाय के प्रवत्तक आचाय को अद्वेत:रूप-से ही | 
नमस्कार करने के लिये यह पहला शलोक है, क्यों कि शाल्न के प्रारंभ | 
में आचाय की पूजा - निविन्न ग्रन्थ परिसमाप्ति रूप..अभीए अथ की | 
सवथा आकाश के समान तो नहीं, किन्तु आकाश की अपेक्षा 
'न्थून होने से जिसे आकाश तुल्य कहते हें । उस आकाश कल्प ज्ञान 
से किसे क्या करना है? आत्मरूप धर्मों को जानता है। वे किंस 
अकार के. धसे हैं ? आकाश ही जिनकी उपमा हो, उन्हें गगनोपस | 
कहते. है, ऐसे गगानोपम आत्मधमी को जो जानता हे । पुनः ज्ञान _ 
'के विशेषण देते हैं: अग्नि से जैसे उष्णता और सूय से (जैसे अकाश 
अभिन्न है, वैसे ही जो ज्ञान ज्ञेय धर्म रूप आत्माओं से अभिन्न है। . 
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अस्पर्शयोगो वै नाम स्ेसत्तसुखो दितः । 
अविवादो5विरुद्धथ देशितस्तं नमाम्यहम्‌ ॥२॥ 
[ (जिस योग का किसी से सम्बन्ध नहीं है और जो सम्पूण 
प्राणियों के लिये सुखावह है एबं जिसमें किसी का विरोध और 
` विवाद नहीं है) ऐसे सम्पूर्ण प्राणियों के सुखप्रद, हितकर निविवाद 
ओर सबके अविरोधी जिस अस्पश योग का . उपदेश किया गया है, 
उसे भी में नमस्कार करता हूँ ॥२॥ |, . 


वरं द्विपदोपलक्षितानों पुरुषाणां वर प्रधानं पुरुषोत्तममित्यभिग्रायः । 
उपदेष्ट्नमस्कारमुखेणज्ञानश्लेयज्ञाठमेद्रहित परमार्थतंत्त्वदश नमिद्द 
प्रकरणे प्रतिपिपादयिषितं प्रतिपक्षप्रतिषेधद्वारेण प्रतिज्ञातं भवति ॥१॥ 

अधुनाऽद्वौतदैशेनयोगस्य नमस्कारस्तरस्तुतये । स्पशेनं स्पशः 
क हार न विद्यते यस्य योगस्य केनचित्कदाऽपि सोऽस्पशयोगो 









डस ज्ञेय आत्मा कें स्वरूप से अभिन्न आकारातुल्य ज्ञान से र जिसने 
८ आकाश तुल्य घमां को सवदा ही अच्छी प्रकार से जाना है, वही 
` जो ईश्वर नारायण नाम से प्रसिद्ध दै ( दो पदों से उपलक्षित पुरुषों 
1. मैं श्रेष्ठ उसी पुरुषोत्तम की वन्दना करता हूँ। उपदेष्टा को नमस्कार 
व्याज से यह प्रतिज्ञा की जाती है कि इस प्रकरण में सिद्धान्त विरुद्ध 
पक्ष प्रतिषेध द्वारा ज्ञान, ज्ञेय तथा ज्ञाता भेद से रहित परमाथ दशन 
बतलाना ही अभीष्ट है ॥१॥ 
अब अद्वैत दर्शन योग को उसकी स्तुति के लिये नमस्कार किया 
जाताहै। २ न भार 
_ जिस योग का किसी से कभी भी स्पश यानी सम्बन्ध नहीं है; 
' ` उसे अस्परा योग कहते दै। वस्तुतः वह ब्रह्मस्वरूप ही है । यह त्रह्म॑- 
_ वेत्ताओं का अरपरा-योग अत्यन्त प्रसिदध है, इसी प्रसिद्धि के योतन 
के लिये 'वे”और “नाम! इन दो अव्ययो का अयोग “किया गया दै! 
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ब्रह्मस्वभाव एव, .वे नामेति. अह्मविदामस्पशंयोग .इत्येवं _. प्रसिद्ध | 
इत्यथः। स ,च सवसत्त्वसुखो भवति । कश्चिदत्यन्तसुखसाधनचिशि- | 
्ोऽपि दुःखरूपः, यथा तपः। अयं तु न तथा। कि तर्हि सबसत्त्वानां | 
सुखः। तथेह भवति कश्चिद्विषयोपसोगः सुखो न हितः। अयं हु | 
सुखो हितश्च । . नित्यमप्रचलितस्वभावत्वात्‌. किं चाविवादो विरुद्ध- | 
वद्नं विवादः पन्चप्रतिपज्चपरिअद्देण यस्मिन्न विद्यते सोऽविबादः। | 
कस्मात्‌ यतोऽविरुद्धश्च य ईदृशो योगो देशित उपदिष्टः शास्त्रेण तं/ 
नमाम्यहं प्रणमामीत्यथः ॥९॥ , ` 





वह योग सभी प्राणियों के लिये सुखावह है। कोई-कोई पदाथ | 
अत्यन्त सुख साधन विशिष्ट होता हुआ भी दुःखरूप होता है | 
फल रूप से अत्यन्त सुख विशिष्ट है; पर साधन काल में. दुःखरूप । 
प्रतीत होता है। जैसा कि तप किन्तु यह योग ऐसा नहीं है। तो | 
फिर कैसा है ? यह .साधन.रूप.तथ्रा. फल:रूप. दोनों प्रकार से सभी | 
प्राणियों के लिये सुखकारक ही है। ' ' | 


. बसे ही इस लोक में कोई-कोई विषय भोग सेवन .काल में 

सुख [वह होता हुआ भी फल रूप से हितकर नहीं होता, किन्तु यह 
सदा अचल स्वभाव होने के कारण साधन रूप से सुखप्रदं ओर 

फलरूप से भी हितकर है । इतना ही नहीं, यह योग निर्विवाद भी 
है। जिसमें पक्ष प्रतिपक्ष ग्रहण द्वारा विरुद्ध वदन रूप विवाद नहीं 
होता, 'उसे निर्विवाद कहते हें । ऐसा यह क्यों है? क्‍योंकि यह 
के विरुद्ध नहीं है। आत्मप्रकाश किसी को विरुद्ध नहीं होता। 
शाख हारा इस प्रकार का जोःयोग बतलाया गया है उस योगे को मै. 
नमस्कार यानी प्रणाम करता हँ ॥२॥ EN SPW 


। १३० 'माण्ड्द्योपनिषद ` 


` `` भूतस्य जातिमिच्छन्ति वादिनः केचिदेव हि । 
` 77 अभूतस्यापरे धीरा विवदन्तः परस्परम्‌ ॥ ३॥ ` 

. कुछ सांख्य मताबलम्बी छेतवादी हि विद्यमान वस्तु की 

उत्पि मानते हैं, ( इनके विपरीत नेयायिकादि ) पारिडत्याभिमानी 

अविद्यमान वस्तु की उत्पत्ति मानते हैं। ऐसे परस्पर विवाद करते 

हुए एक दूसरे को जीतना चाहते है ३॥ ] ` 

कथं इतिनः परस्परं विरुध्यन्त इति । उच्यते । भूतस्य विद्य- 

मानस्य वस्तुनो जातिसुत्पत्तिमिच्छन्ति वादिनः केचिदेव हि 

' सांख्याः न सबै एव है तिनः। यस्मादभूतस्याविद्यमानस्यापरे वेशे- 

|. पिका नैयायिकाख्च धीरा धीमन्तः आज्ञासिमानिन इत्यथः । विदन्तो 

विरुद्ध वदन्तो ह्मन्योन्यमिच्छन्ति जेतुभित्यभिम्रायः ` दे) ` | 
` ` दवेत वादियों का परस्पर बिरोध. .. 

ल अच्छा तो द तवादी परस्पर बिरोध कैसे करते हैँ? इस पर 

-: सभी. होतवादी नहीं? किन्तु -कोई-कोई सांख्यमतावलम्बी 

| सत्काय वादी भूत ( विद्यमान ) वस्तु की . उत्पत्ति-मानते हैं । - इनके. 

। विपरीत दूसरे पाणिडत्यामिमाची असत्कायवादी -बैशोधिक और 

| त्ञेयायिक अभूत्‌ अर्थात अविद्यमान वस्तु की उत्पत्ति मानते हैं। 

'. इसग्रंकारःपरस्पर विरुद्ध आषण करते हुए वे एक दूसरे को जीतने 

` कीइच्छा करते हें । इसीलिये इनका परस्पर विरोध है, यही: इसको 

__ तात्पय हे ॥३॥ hot के पक गाएर तिल FE 
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सानुवादशाङ्करभाष्ययुता १४१ 


भूत न जायते. किंचिदभूतं नेव! जायते 1 
विचदन्तोऽद्वयां-द्यवमजातिं ख्यापयन्ति :तेः॥४।) +; 


[ कोई भी विद्यमान वस्तु ( विद्यमान. होने के कारण) ही 
उत्पन्न नहीं होती हैं ( ऐसा कुछ लोग मानते हैं और कुछ लोग 
कहते हैं कि शशशज्ञ के समान ) असद. वस्तु का जन्म नहीं होता । 
इस प्रकार परस्पर विवाद करने वाले ये. वास्तव में अद्वोत वादी ही 


हे, क्योंकि ये अजातवाद-का ही उक्तरीत्या समथन करते हैं ॥४॥.] 





तेरेचं _ विरुद्ववदनेनान्योन्यपच्षप्रतिषेधं . कुव द्धिः कि .ख्यापितं 
भवतीति । उच्यते । भूतं विद्यमानं वस्तु न जायते किचि द्विद्यमान- 
त्वादेवाऽऽत्मचदित्येवं वदन्नसद्वादी' सांख्यपत्तं प्रतिषेधति. सज्जन्म । 
तथाऽभूंतस विद्यमानमविद्यमानत्वान्नेव जायते शशविषाणवदित्येब॑ / 
वद्न्सांख्योऽप्यसद्वादिपक्ञमसञ्जन्म प्रतिषेधति । विबदन्तो विरुद्ध / 
बद्न्तोऽद्वया हो तिनोऽप्येतेऽन्योन्यस्य पक्तौ सदसतोजन्मनी प्रतिषेधः \ 
न्तोऽजातिमनुरपत्तिम्थात्छ्यापयन्ति प्रकाशयन्ति ते॥ ४॥ ` 


_ परस्पर भाषण द्वारा एक दूसरे के खण्डन करने वाले उन 
७५ द्वारा कौन सा सिद्धान्तबतलाया जाता है। इस पर 
कहते दव. नन. 

कोई भी विद्यमान वस्तु इसलिये उत्पन्न नहीं होती, क्योंकि 
वह आत्मा: के समान पहिले से ही विद्यमान है । इस प्रकार बोलता 
हुआ .असत्कायवादी ,नेयायिकादि,#सत्कायवादी -सांख्य पक्ष का 
खण्डन. करते हैं। बेस ही शशश्द्भ के समान अविद्यमान्‌ वस्तु का 
जन्म नहीं होता, क्योंकि वह सदा अविद्यमान ही हैं। ऐसा कहते 
हुए सत्कायवांदी सांख्यं असत्कायवांदी वेशेषिकादि पेक्ष का 
खण्डनं करते हैं। इस प्रकार ये परस्पर विरुद्ध बोलते इंए” अजात 
वाद को ही प्रकाशित करते हें । वस्तुतः ये अड तवादी ही हैं ।: जब 








१८२ माण्ड्कयोपतिषद्‌ ` 


ख्याप्यमानामजाति तैरलुमोदामहे वयस्‌ ।: 
विवदामो न॒तैः-साधमंविवाद निबोघत ॥ ५ ॥ 
| [ उन हे तवादियों द्वारा बतलायी गयी अजातिका, हम्‌ ( ऐसा 
ही हो इस प्रकार केवल) अनुमोदन करते हैं उनके साथ विवाद नहीं 
करते । (अतः हे शिष्यों ! हमारे उपदेश किये हुए ) उस विवाद 
रहित परमाथ दर्शन को तुम मली प्रकार समक लो ॥ ५॥ | 





साध विवदामः पक्षप्रतिपक्षप्रहणेन । यथा तेऽन्योन्यमिस्यभिप्रायः। 
अतस्तसबिवादं विवादरदितं : परमाथद्शानसबुज्ञातसस्माभिर्निबोधत 
हे शिष्या: ॥ ५॥ | 
पन कार्यवाद मिथ्या है. और असत्कायेवाद भी मिथ्या है याई जोर असलारयबाद भी मिथ्या है। इस 
प्रकार एक दूसरे के पक्ष सत्‌ के जन्म का और असत्‌ के जन्म का 
खण्डन करते हुए अर्थतः अडे तवाद का ही समर्थन करते हैं ॥श। 





... द्वैतबादियों के साथ अद्वेतवादियो का विरोध नहीं 

इस प्रकार उनके द्वारा प्रकाशित अजातिवाद का हम यह ऐसा 
ही है? ऐसा कहकर केवल अनुमोदन करते हैं । तात्पय यह कि पक्ष 
; | प्रतिपक्ष ग्रहणं पूवक हम उनके साथ विवाद नहीं करते, जैसे 
' क्ते वे परस्पर विवाद करते रहते हैं। अतः दे शिष्यो ! उस विवा 
दहित हमारे हारा बतलाए गए परमाथ दर्शन को अच्छी प्रकाः 
१ ; तुम समम लो ॥४॥ “7 ह कत सिजी 


| 

Tr mS | १ 

_ तैरेवं ख्याप्यमानामजातिमेवमस्त्वित्यनुमोदामहे. केवलं न तैः 
| 

| 

| 

| 








सानुवादशाङ्करमाष्ययता १६२ 


जातस्यैव घर्मस्यःजातिमिच्छन्ति वादिनः-) 

अंजातों ह्यमृतो ` धमो मत्येतां”-कथमेष्यतिः॥: ६ ॥ 
न भवत्यमृतं मत्यं न मत्येमसृतं तथा । 
्रकृतेरन्यथाभावो न कथंचिद्ठविष्याति ॥७॥ 


[ (कुछ उपदिषदू व्याख्याता) इ तवादी अजन्मा आत्मतत्त्व की 
उत्पत्ति परमाथतः सिद्ध करना चाहते हैं। पर भला जो पदाथ 
स्वभाव से अजन्मा और असर है, वह अमर शीलता को केसे प्राप्त 
हो सकेगा ॥ ६॥ ] 


[ लोक में अमर वस्तु कभी भी मरणशील नहीं हो सकती और , 
मरणशील अमर नहीं होती क्योंकि कोई भी वस्तु अपनेस्चभाव के / 
विपरीत नहीं हो सकती है ॥ ७॥ ] | 


सदसद्वादिनः सर्वेऽपीति । पुरस्तात्कृतभाष्यः श्लोकः ।। ६॥ 


उक्तार्थानां शलोकानामिहोपन्यासः परवादिपच्षाणामन्योन्यविरो 
घख्यापितानुमोदनप्रदशानाथः ॥७८॥ 


इस श्लोक में आये हुए वादी पद से सभी सत्कायवादी और 
असत्कायचादी का ग्रहण करना अभीष्ट है । इसका भाष्य अइ. त 
प्रकरण ३० वें श्लोक में पहले किया जा चुका है ॥६॥ 





जिनका अर्थ पहले बतलाया जा चुका है, ऐसे ऊपर कहे गये 
तीन श्लोकों का उल्लेख इस प्रकरण में विपक्षी चादियां के परस्पर 
बिरोध से प्रकाशित अजातवाद का अनुमोदन दिखलाने के लिये 
किया गया है ॥७८॥ 

१३ 





१४४ माण्डवयोपनिषद | 


स्वभावेनामृतो यस्य धर्मो गच्छति मत्येताम । 
७ श्र | 
कृतकेनासृतस्तस्य कथं स्थास्यति निश्चलः ॥८॥ | 
यांसिद्विकी स्वाभाविकी सहजा अदता च या.। 
प्रकृतिः सेति विज्ञेया स्त्रमावं न जहाति या ॥६॥ 

[ जिस वादी के मत में स्वभाव से अमर पदार्थं भी मत्य भाक | 
को प्राप्त होता है, उसके सिद्धान्तानुसार ऋतिजन्य होने के कारण वह 
अमृत पदार्थ निश्चल (अमृत स्वभाव भी) कैसे हो सकता है ॥८ा।] - , 

[ ज्ञो सम्यक सिद्धि द्वारा प्रात (कसी भी विपरीत न होनेवाली 
अप्नि की उष्णता के समान ) स्वभाव सिद्धा पक्षी के आकाश गमन 
साम्य के समान जन्मजात, जल के निस्नप्रदेश में गति के समान 
अकृता है आर कभी अपने स्वभाव को छोड़ती नहीं हे । बस ? यही 

प्रकृति है ( ऐसी प्रकृति का विपयय अज स्वभाव परसाथतत्त्व में 
रस 2 आ ॥ ६ ॥ ] ४ 


यस्माज्ञौकिक्यपि प्रकृतिर्न विपर्येति काडसावित्याह--सन्य- 
किसद्धिः संसिद्विस्तत्र भवा सांसिद्धिकी यथा योगिनां सिद्धानामणि- 

he ७ १० गिनां > 
मायेश्वर्टप्राप्तिः प्रकृति: सा भूतभविष्यत्कालयोरपि योगिनां “न 
विपयेति तथव सा । तथा स्वाभाविकी द्रव्यस्वभावत एवसिद्धा, 
यथाःर्न्यादीनासुष्णप्रकाशादिलक्षणा, साऽपि न कालान्तरे व्यभिः 


जब कि लौकिकी प्रकृति का भी विपयंय नहीं होता उच्च तर्स ज जी विषय नदी शेता. तो मला 
पारमार्थिकि प्रकृति का विंपयय कैसे हो सकेगा । पर वह, 
क्या चीज ? इस पर कहते हैं-- 

अंगों के सहित योग का अमुष्ठान परिसमाप्ति को संसिद्धि कहते 
हैं यानी सम्यक सिद्धि। उस सम्यक्‌ सिद्ध में होने वाली, को 
सांसिद्धिकी कहते हैं। जैसे सिद्ध योगियों को अणिमादि ऐश्वय की 





>. जा वि 


| 
. 





सानुवादशाङ्कुरभाष्ययुता १५५ 


'चरति देशान्तरे वा । तथा सहजा55त्मना सहैब जाता यथा पच्या 
दीनामाकाशगम नादिलिक्षणा । अन्याऽपिं या काचिदकृता केनचिन्न 
कृता यथाऽपां निम्नरेशगमनादिलक्षणा । अन्याऽपि या काचित्स्व- 
भावं न जहाति सर्वा प्रकृतिरिति विज्ञेया लोके । मिथ्याकल्पितेषु 
लौकिकेष्वपि वस्तुषु प्रकृति्नान्यया भवति किमुताजस्वभावेषु पर- 
माथवस्तुष्वमृतत्त्वलक्षणा प्रकृतिर्नान्यथा भवतीत्यमिप्राय: ॥ ६ ॥ 


प्राप्ति उनकी प्रकृति है। इसी को सांसिद्धिकी कहते हैं । बह सांसि- 


द्धिकी योगिया की प्रकृति भूत तथा भविष्यत काल में भी बिपरीत 
भाव को प्राप्त नहीं होती, किन्तु जैसी की तैसी रहती है। वेसे ही 
वस्तु के स्वभाव से सिद्ध प्रकृति को स्वाभाविकी कहते हैं। यथा 
अग्नि आदि की उष्णता एवं प्रकाश आदि रूपता प्रकृति स्वाभाविकी 


"मानी जाती है, क्योंकि वह भी कालान्तर और देशान्तर सें व्यमि- 


चरित नहीं होती । एवं अपने साथ उत्पन्न होने वाली प्रकृति सहजा 
मानी गई है । यथा पक्षी आदि की आकाशगमन-रूपा प्रकृति सहजा 
कही गई हे । और भी जो कोई किसी के द्वारा बनाई नहीं गई हो, 
तो उसे अकृता-प्रकृति कहते हैं। जैसे की जल की निम्न प्रदेश की 
ओर जाना रूप प्रकृति अकृता है। ऐसे ही इसके अतिरिक्त भी कोई 
अपने स्वभाव को छोड़ती नहीं है तो वह सभी प्रकृति नाम से ही 
लोक में जानने योग्य है। जब मिथ्या कल्पित लौकिक वस्तुओं में 
भी प्रकृति अन्यथा भाव को प्राप्त नहीं होती, फिर भला अज' स्वभाव 
परमाथ वस्तुओं में अमरत्वरूपा प्रकृति विपरीत भाव को प्राप्त नहीं 
हो सकती है। इसमें तो कहना ही क्या दै? इस प्रकार कैमुतिक 
न्याय से अजन्मा आत्मा की प्रकृति के अन्यथा भाव का निषेध 


किया गया है, यह इसका तात्पयं है ॥&। 





१८६ माण्डक्योपनिषद्‌ 


जरामरणनिगु क्ताः सर्वे धर्माः स्वभावतः । 
जरामरणमिच्छन्तश्च्यवन्ते तन्मनीषया ॥१०॥' .. 
[ जरा मरुणादि सम्पूणं विकारों से रहित स्वभाव से समस्त- 
प्राणी है, ऐसे वस्तु में जरामरण मानने बाले लोग इस विपरीत 
`. चिन्तन के कारण ( तद्भाव भावित हो ) अपने स्वभाव से बिचलित 
|) दोजाचाह॥१०॥ 7 है॥ १०॥ 
कचिषया पुनः सा प्रक्ृतियस्या अन्यथाभावो वादिभिः कल्प्यते 
कल्पनायां वा को दोष ! इत्याह-जरासरणानिसुक्ताः । जरामरणादि- 
सर्दविक्रियावर्जिता इत्यथः । के ? ते सर्वे धमाः सब आत्मन इत्ये 
तंत्स्वभावतः प्रकृतितः एवंस्वभावाः सन्तो घर्मा जरामरणमिच्छन्तः 
इच्छन्त इवेच्छन्तो रज्ज्वामिव सर्पञास्मनि कर्पयन्तश्च्यवन्ते र्वः 
`, । तन्मनीषया जन्मरणचिन्तया तद्धांवभांवि- 





सावतश्चलन्तीर्‍यथ 
CN >> पत ॥१०]॥ 


जीव के जरादि मावने में दोष है 
वादियों के द्वारा जिसके अन्यथा भाव की कल्पना की जाती ह 
वह प्रकृति कैसी है और उसकी कल्पना में दोष क्या है ? इस पर 
। 2 1 | 
. कहते ह-- टं 
1 जरामरणादि समस्त विकारों से रहित को जरामरण निमु क्त 
कहते हैं। वे कौन हैं ! सम्पूण धर्म यानी जीवात्मा स्वभाव: से ही 
' जरामरण निमु'क्त है। ऐसे स्वभाव बाले हीने पर भी जरामरण 
.. की इच्छा के समान इच्छा करने लगे हैं. अर्थात्‌ रज्जु में सपं की 
|... भाँति आत्मा मे जरामरण की कल्पना करते हुए ये जीव अपते 
|) . स्वभाव से च्युत हो जाते है यानी जरामरण की चिन्ता से तद्घाव 
| . भावित होना रूप दोष के कारण अपने स्वभाव से वे 
' जाते६॥१०॥ | 














| 
| 
| 
क 
| 


चेति। नित्यं च तैरुच्यते । प्रधानं भिन्नं विदीण्‌ स्फुटितमेकरेशेन \ 





शानुवादशा द्वरभाष्ययुता १४७ 


कारणं यस्य चै कार्य कारणं तस्य जायते। 
''„ „ ' जायमानं कथमजं सिनं नित्यं कथं च तत ॥११॥ 

[ जिस ( सांख्य मताबलस्बी के ) मत में सृत्तिका के समान 
'कारण ही काय है । उसके सिडान्ताउुसार प्रधानादि कारण अजन्मा 
होता हुआ भी महदादि रूप से उत्पन्न होता है। इस पर यदि वह | 
जन्मने चाला हो तो भला अज कैसे होगा और विकृत होने वाला | 
बह नित्य भी केसे हो सकता है ॥११॥ ] | 








कथं सल्जातिवादिभिः सांख्येरनुपपन्नमुच्यत इत्यत आह बैरो- 
पिक: । कारणं सदृदुपादानलक्षणं यस्य वादिनो वे कार्य कारणमेव 
कार्याकारेण परिणमते यस्य वादिन इत्यथ:। तस्याजमेव सत्प्र- 
धानादि कारणं महादादि कायख्पेण जायत इत्यथः । महदाद्याकारेण / 
चेञ्जायमानं प्रधानं कथमजमुच्यते तेर्विप्रतिषिद्ध' चेदं जायतेऽजं 







NT TE सळ 


सांख्या पर वेशेषिकों का प्रहार 


. सतकायवादी सांख्या का कहना असंगत है, यह कैसे समझा | 
जाय ? इस पर वेशेषिक कहता हेट” | 
जिस वादी के मत में मिट्टी की भाँति उपादान कारण ही काथ 

रूप है अर्थात्‌ कारण ही कार्य रूप से परिणत हो जाता है। ऐसा 
जिसका सिद्धान्त है। उसके मतानुसार यही सिद्ध होता हे कि. 
'प्रधानादि कारण अजन्मा होता हुआ महदादि कायरूप से जन्मता 
है। पर महदादि रूप से यदि प्रधान को उत्पन्न होने वाला साना 
जाय, तो चे उसे अजन्मा कैसे कहते हें । उत्पन्न होता है एवं 
अजन्मा भी है, ऐसा कहना परस्पर विरुद्ध है। इसके अतिरिक्त 


01 


मधान को वे नित्य भी कहते हें । जो वस्तु एक देश से विदीण 


१८८ माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


कारणादद्यनन्यत्वमतः कार्यमज॑ यदि। 


- जायमानाद्धि तै कार्यात्कारणं ते कथं धुवम्‌ ॥१२॥ 
[ यदि अजन्मा कारण से काय का अभेद है ( तो यह बात 
सिद्ध हो जाती है कि) कायं भी अजन्मा है और यदि ऐसी स्थिति 
है तो उत्पन्न होने वाले काय से अभिन्न उसका कारण नित्य और 
निश्चल केसे रह सकता हे ॥१२॥ ] 


re 





सत्कथं नित्यं भवेदित्यथः । न हि सावयवं घटादि एकदेशस्फुट नधि 
नित्यं दृष्ट लोक इत्यथः । विदीश च स्यादेकदेशेनाज नित्यं चेति । 
एत द्विप्रतिपिद्ध तेरमिधीयत इत्यभिप्रायः ॥११॥ 
हे उकस्बरैवाथस्य स्पष्टीकरणाथमाह--कारणादजात्कायस्य- यद्यन- 
।। न्यत्वमिष्ट' त्वया ततः कायमज मिति ग्राहम्‌ । इदं चान्यद्विप्रतिषिद्ध 
_._ कार्यमजं चेति तव । किव्लान्यत्कायेकारणयोरनन्यत्वे जायमानाद्धि 
` च्चे कार्यात्कारणमनन्यन्नित्यं भुवं च ते कथं भवेत । न हि कुक्कुट्या 
क ' एकदेशः पच्यत एकदेशः प्रसवाय कल्प्यते ॥१२॥ 


कट कक ना छ डाक 
यानी विकृत हो गया हो, वह फिर नित्य कैसे हो सकता है । भाव 
यह है कि सावयव घटा।दे पदार्थ जो एक देश में फूटने वाले है 
लोक में कभी भी नित्य नहीं देखे गए हैँ अर्थात्‌ वे अपने देश में 
विकृत होते टें । वेसे ही अज तथा नित्य भी है, यह उनका कहना 
अत्यन्त विरुद्ध है, यह्‌ इसका तात्पय है ॥११॥ 

३३! पूर्वाक्त अथ को स्पष्ट करते हँ- | म 
१ यदि आप अजन्मा कारण से कायं को अभिन्न मानते ह तो 
आपके मत में यह बात सिद्ध हो जाती है, कि कार्य भी अजन्मा दै. । 
पर कार्य है और अजन्मा है ऐसा मानने पर तुम्हारे मत में यह 
एक दूसरा परस्पर विरोधरूप दोष आ जाता है। इसके अतिरिक्त 











| 

'' काये कारण को अभिन्न मानने पर उत्पत्तिशील काय से अभिन्न 
| 
1 


केक, 


सानुवादशा द्वू रभाष्ययुता , रड 


अजादवे जायते यस्य दृष्टान्तस्तस्य नास्ति वे । 


जाताच जायमानस्य न व्यवस्था प्रसज्यते ॥१३॥ 

[ जिस वादी के मत में अजन्माबस्तु से ही ( किसी भी कार्य 

की उत्पत्ति होती है ) निश्चय ही उसके पास कोई दृष्टान्त नहीं है 
ओर यदि उत्पन्न होने वाली वस्तु से ही काय बयं की उत्पत्ति मानें, 
तो अनवस्था उपस्थित हो जाती हे ॥१३॥ ] 








किच्चान्यदजादनुत्पन्नान्निस्याइस्तुनो जायते यस्य वादिनः कार्य 
ृष्टान्तस्तस्य नास्ति वे । दष्टान्ताभावेऽथोदजान्न किञ्चिज्जायत इति 
सद्धं मवतीत्यर्थः । यदा पुरर्जाताऽजायमानस्य चस्तुनोऽभ्युपगमः, 
तदप्यन्यस्माञ्जातात्तदप्यन्यस्मादिति न व्यवस्था प्रसञ्येत। अनव- 
स्थास्या दित्यथः ।१३। 















कारण नित्य और निश्चल केसे रह सकेगा । यह कभी भी नहीं हो 
सकता कि मुर्गी का एक भाग पकाया जाय और दूसरा भाग अंडे 
देने के लिये सुरक्षित रखा जाय ॥१२॥ ' 


इसके अतिरिक्त भी सुनो--जिस बादी के मत में उत्पन्न न होने 
चाले अजन्मा वस्तु से काये उत्पन्न होता दै, निश्चय ही उसके मत में 
तदनुरूप दृष्टान्त नहीं मिलता । इसका तारपय यह है कि दृष्टान्ता- 
भाव के कारण अज वस्तु से किसी की उत्पत्ती नहीं होती, यह बात 
स्वयं सिद्ध हो जाती है। और जब किसी उत्पन्न होने वाली वस्तु 
से कार्य की उत्पत्ति मानी जायगी, तो वह कारण जो कि उत्पन्न होने 
वाला है, किसी अन्य उत्पन्न होने वाले कारण से उत्पन्न होता है, त 
ऐसा मानना पड़ेगा। पुनः वह भी किसी अन्य उत्पत्तिशील कारण 
- से उत्पन्न होता है, ऐसा मानने पर कोई व्यवस्था नहीं रह जायगी | 
:: यानी अनवस्था दोष आ जायगा ॥१३।.. 05 
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हेतोरादिः फलं येषामादिहेतुः फलस्य च । 

हेतोः फलस्य चानादिः कथं तैरुपवर्ण्यते ॥१४॥ 

[ जिन वादियों के मत में धर्मादि का कारण देहादि संघातरूप 
फल है ओर संघातरूप फल का कारण थर्माधर्मादि है । (इस प्रकार 
कार्य कारण आव बतलाने वाले घेचारे ) वे देतु ओर फल के अना- 

दिस्व का वणन, केसे कर सकते हैँ ॥१४।। | | 

प्यत्र त्वस्य सर्वमात्मैवाभूत? दृ० २।४।१४ इति परमाथतो द्वैता- 
भावः भ्रत्योक्तस्तमाश्रित्या55ह- हेतोधर्साधर्मादेरादि: कारणां देहादि- 
संघातः फलं येपां वादिनाम्‌ । तथाऽऽदिः कारणम्‌ । हेतुधर्साधमोदिः 
फलस्य च देहादिसंघातस्य । एबं हेतु फलयोरितरेत रकायेकारणत्वे- 
नाऽऽदिमत्त्वं त्र बद्धिरेवं हेतोः फलस्य चानादित्वं कथं तैरुपवण्यते 
चिप्रतिपिद्धमिस्यथं: । न हि नित्यस्य कूटस्थस्याऽऽत्मनो -हेतुफला 
स्मता संभवति ॥१४॥ 


धर्माधर्ग और शरीर की परस्पर कारणता में दोष 
“जहाँ इत तत्त्वदर्शी की द्रष्टि में सव आत्मा ही हो गया। इस 





' श्रुति ने पर्मार्थतः ढत का अभाव कदा है, उसी का आश्रय लेकर 


आगे वतलाते है 


न 


० हैं, यानी उत्पन्न होने बाले हैँ। फिर तो हेतु अथवा फल 
_ अनादित्व वे केसे कह सकेंगे ? अतः हेतु ओर फल को 'पंरंस्पर एक | 
दूसरे के कारण कहने वाले वांदियों द्वारा परस्पर विरुद्ध कथन क्या _ 


कै 


ह ढु 4 
` ह+ 


8 जिन वादियों के मत में थंमाधमादि का कारण देहादि संघात | 
"उप फल है, अर्थात देहादि संघात से धर्माधम होते हे, तथा देहादि _ 
` सघातरूप फल का कारण धर्मादि हेतु है, क्योंकि धर्माधर्मादि देठ | 
से देहादि संघातरूप फल उत्पन्न होता है। इस प्रकार हेतु आर 
' फल एक दूसरे के कारण हें । ऐसा मानने पर दोनों ही सकारणक 


$ 
| 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता २०.१ 


हेतोरादिः फलं येषमादिहतुः फलस्य च। | 
तथा जन्म भवेत्तेषां पुत्राज्जन्म पितुर्यथा ॥१४॥ 
संभवे हेतुफलोरेषितव्य; क्रमस्त्वया । 
युगपत्संभवें यस्माद संबन्धो ` विषाणवत्‌ ॥१६॥ 
[ जिनके मत में धर्मादि रूप हेतु का कारण संघात रूप फल हे 
आर फल का हेतु धर्मादि है, उनकी यह उत्पत्ति ऐसी ही विरुद्ध है 
 जैसेपुत्रसेपिताकाउत्पन्नहोना॥१५॥]. . -. _- 
। [हेतु और फलकी उत्पत्ति मानने में दोनों के पोवांपय का 
"अन्वेषण भी करना पड़ेगा, क्‍योंकि एक. साथ उत्पत्ति होने पर 
(दायें बायें ) सींगों के समान (काय कारण का ) सम्बन्ध नहीं 





] 
` 
// 


कथं तैविस्द्धमभ्युपगस्यत इति । उच्यते.। हेतुजन्यादेव फलाद्धे- ९ 

` 'तोजेन्माभ्युपगच्छतां तेपामीहशो विरोध उक्तो भवति यथा पुत्राः | 
. इजन्म पितुः ॥ १% टण: हक 
यथोक्तो विरोधो न युक्तोऽभ्युपगन्तुमिति चेन्मन्यसे संभवे हेतु- 





यथ को वराया 3002000091 अल 5213 3 
गया है। सत्य तो यह है कि नित्य-कूटस्थ आत्मा में हेतुरूपता-या 
फलरुपता किसी प्रकार से भी संभव नहीं है॥१शी : "४ 

च्चे लोग परस्पर विरुद्ध मत को कैसे मानते ह, इसे आगे | 

बतलाते हे. `: एङ 
हेतुजन्य फल से ही देतु की उत्पत्ति मानने वाले उन लोगों के 

“मत में ऐसा ही विरोध कहा गया है। जैसे पुत्र से. पिता का जन्म | 

“विरुद्ध प्रलाप है । भला देतु और फल दोनों ही यदि काय है, फिर _ 

“तो हेतु और फलरुप संसार दोनों को अनादि कहना परस्पर विरुद्ध 
ग्रलाप स्पष्ट ही है॥१५॥ . . 74185 5 TE 

`` . पूर्वोक्त परस्परविरुद्ध मानना उचित नहीं है.। .इसे यदि -हुम 
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फलादुत्पद्यमानः सन्न ते हेतु; प्रसिष्यति । 
अप्रसिद्धः कथं देतुः फलमुत्पादयिष्यति ॥१७॥ 
[ तुम्हारे मत में ( स्वतः असिद्ध ) फल से. उत्पन्न होने वाला 
हेतु प्रसिद्ध नहीं होता है, एवं ( राशशङ्ग के समान ) अप्रसिद्ध हेतु 
भला कैसे फल को उत्पन्न करेगा ॥१७॥ ] 


क कळले क उ 
फलयोरुत्पत्ती क्रम एषितव्यस्त्वयोऽन्वे्टञ्यो हेतुः पूर्व पञ्चात्फल 
चेति । इतश्च युगपत्संभवे यंस्माद्वेतुफलयोः कायकारणत्वेनासंबन्धः । 
यथा युगपत्संभवतोः सठ्येतरगो विषाणयोः ॥१६॥ | 

कथमसंबन्ध इत्याह--जन्यात्स्वतो5लव्धात्मकात्फलादुत्पद्यमान' 
सब्शविषाणादेरिवासतो न हेतुः प्रसिध्यति जन्म न लभते । अलब्धा ` 
व्मकोऽप्रसिङः सञ्शाराविषाणादिकल्पस्तव कथं फलमुरपाद यिष्यति । 








SR 
मानते हो, तो तुम्हें देतु और फल की उत्पत्ति मे क्रम का अन्वेषण 
करना पडेगा अर्थात्‌ पहले हेतु है और पीछे फल होता है, ऐसा पूर्वा- 
परभाव-रुप क्रम खोजना होगा, क्‍योंकि गो के एक साथ उत्पन्न 
होने वाले दाये और बायें सींगों का जैसे काये कारण भाव सम्बन्ध 
नहीं. होता, बेस ही देतु अर फल को एक साथ उत्पन्न होने वाला 
मानने पर इन दोनों देतु और फल का परस्पर कायं कारण रुप 
सम्बन्ध न हो सकेगा ।।१६।। 

हेतु और फल का परस्पर सम्वन्धामाच किस प्रकार होगा! 
इसे बतलाते हे 

1 |; जिसका स्वरूप. स्वतः सिद्ध नहीं है, ऐसे जन्य फल से उत्पन्न ` 

HE होने वाले हेतु की सिद्धि बेसी ही नहीं हो सकती, जैसे असार" 

_ : विषाणादिसे किसी भी वस्तु की सिद्धि नहीं होती । इस प्रकार 

| रशराविषाण के समान जिसका स्वरुप प्रसिद्ध ही नहीं दै, वह ६: 
` ुस्ारे मत में फल को कैसे उत्पन्न करेगा? जो एक दूसरे की अपे 
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यादि हत फलात्सिद्विः फलसिद्धिश्च हेतुतः | 
कतरतपूच निष्पन्नं यस्य सिद्िरपेक्षया ॥१८॥ 
[ तुम्हारे मत में यदि फल से हेतु की सिद्धि होती है ओर हेतु 
से फल की सिद्धि होती है। इस प्रकार हेतु और फल में परस्पर 
काय कारण भाव मानने पर पहले कोन हुआ जिसकी अपेक्षा से 


पश्चादू भावी वस्तु की सिद्धि मानी जाय ॥१८॥ ] 


न हीतरेतरापेच्षसिद्धयोः शाशविषाणकल्पयोः कायंकारणभावेन 
संबन्धः कचिद्दृष्टः, अन्यथावेत्यभिप्रायः ॥१७। 

असंबन्धतादोषेणापोदितेऽपि हेतुफलयोः कार्यकारणभावे यदि 
हवेतुफलयोरन्योन्यसिद्धिरभ्युपगम्यत एव स्वया कतरत्पूव निष्पन्नं 
हेतुफलयोयस्य पश्चाद्भाबिनः सिद्धिः स्यान सिद्ध यपेक्षया तदून्र,ही- 
स्यथः ।। १८।। 





से सिद्ध होता हे । अतएव वे शशविषाण तुल्य हैं। ऐसे असत्पदार्थों 
का न केवल काय कारण भाव से सम्बन्ध होता कहीँ नहीं देखा 
गया है, बल्कि ऐसे पदार्थों का तो किसी भी प्रकार से कहीं भी 
सम्बन्ध देखा ही नहीं गया है और न संभव ही है, यह इसका 
तात्पय है ॥१७।। 

यद्यपि हेतु और फल का काय कारण भाष सम्बन्ध बनता नहीं, 
इस असम्बद्धता रूप दोष के कारण हेतु और फल का कायकारण- 


` भाव खण्डित हो चुका है फिर भी तुम यदि हेतु और फलकी 


सिद्धि एक दूसरे से मानते हो, तो तुम्हें बतलाना पड़ेगा, कि हेतु 
और फल में से पहले कौन हुआ है ? क्योंकि 'कार्यात्‌ नियतपूवक- 


बृत्ति कारणम्‌? इस लक्षण के अनुसार जिसकी पूव सिद्धि हो उसी 


की अपेक्षा से पश्चाद्भावी काय की सिद्धि मानी जा सकेगी, यह 
इसका तात्पय है ॥१८॥। क 











२०४ भाण्ड्वयोपंनिषद्‌ 


अशक्तिरपरिज्ञानं क्रमकोपोऽथवा पुन; । 

एवं हि सर्वथा बुद्धे रजातिः परिदीपिता ॥१४॥ ` 
` [ (यदि तू इसे नहीं बता सकता तो ) यह 'असासथ्य तुम्हारी 
मूर्खता ही है। थअवा-तुम्हारे वतलाये क्रम का भी फिर अन्यथा 
भाव हो जायगा ( अथात्‌ इनमें पूर्ववर्ती कारण हे ओर परवती 
कार्य है यह नियम नहीं रह जायगा) इस प्रकार एक दूसरे के पतत 
भें दोष बतलाने वाले प्रतिपक्षी पण्डिता ने. सभी वस्तु की अनुपपत्ति 
को ही बतलाया हे ॥१९)। ] २ 


SS I 





आञ्ैतन्न शाक्यते वक्तुमिति मन्यसे सेयमशक्तिरपरिज्ञानं तत्त्वा- 
विवेको मूढतेत्यथ: । अथवा योऽयं त्वयोक्तः क्रमो हेतोः फलस्य 


सिद्धि: फलाब देतोः सिद्धिरितीतरेतरानन्तर्यलच्षणस्तस्य कोपो 
विपर्यासो5न्यथाभावः स्यादित्यभिग्रायः। एवं हेतुफलयोः काय- 
कारणभावानुपपत्तेरजातिः. सवेस्यातुत्पत्तिः परिदीपिता प्रकाशिताऽ 
न्योन्यपक्षदोषं जर वद्धर्वादिमिवुद्धेः पस्डितैरित्यथ: ॥१९॥ 


I SSR पऱ्या 





और यदि तुम ऐसा समकते हो कि इसे बतलाया नहीं जॉ 
सकता, तो यह्‌ तुम्हारी अशक्ति क्या है, मानो उस -तत्त्व का 
अविवेक रूप अपरिज्ञान ही है यानी मूता .ही है । अथवा तुमने 
जो देतु से फल की सिद्धि और फल से हेतु की सिद्धि") ऐसा परस्पर 
पौर्वापय .रूप क्रम बतलाया था, उस क्रम का विपयय अथ 
अन्यथा भाव होने लग जायगा, यह इसका. तापय है.। इस प्रकार 
फल और हेतु में कायकारण भाव की जो असंगति है, इस (संगि 
के कारण एक दूसरे के पक्ष में दोष बतलाने वाले प्रतिपक्षी बुडि 
मान्‌ परिडतों ने सबकी अनुत्पत्ति ही बतलाधी है ॥१९॥ 
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: “बीजाइकुराख्यों दृष्टान्तः सदा साध्यसमो हि सः | : - 

“ न हिं साध्यसमो हेतुः सिद्धो साध्यस्य युज्यते ॥२०॥ ` 

' [ जो बीजांकुर नामक दृष्टान्त उक्त विषय में प्रसिद्ध हे, वह भी 
सदा साध्य के समान ही संदिग्ध दै और जो हेतु साध्य के सदृश 
( स्वयं ही संदिग्ध हो) वह साध्य की सिद्धि में उपयोगी नहीं हो 
सकता ॥२०। ] | | 








सकता 8 | 2222 5 "४० प्र 

` ननु हेतुफलयोः कार्यकारणभाव इत्यस्माभिरुक्त शब्दमात्रमा- 
भ्रत्य च्छलमिदं स्वयोक्त' पुत्राज्जन्म पतुयथा। विषाणवच्चासंबन्ध 
इत्यादि । न ह्यस्माभिरसिद्धाद्धेतोः फलसिद्विरसिद्धाद्वा फलाद्धेतु- 
सिद्धिरम्युपगंता । कि तहिं बीजांकुरवत्कायंकारणभाबोऽभ्युपगम्यत 
इति । अन्रोच्यते--बीजांकुराख्यो दृष्टान्तो यः सः साध्येन तुल्यो 
मभेत्यभिप्रायः । ननु प्रत्यक्षः कायकारणभावो बीजांछुरयोरनादिन 
र्स्य पू वेस्यापरवदादिमत्त्वाम्युपगमात । यथेदानीसुस्पन्नोऽपरोऽङ- 
कुरो बीजादादिमान्बीजं चापरमन्यस्मादङ्कुरादिति क्रमे णोत्पन्नत्वा- 


SO NR MMS SNES भ 


पू७--देतु ओर फल में परस्पर कायकारण भाव है.। इस प्रकार 
हमारे कहे शव्दः मात्र को लेकर तुमने जो.छल पूर्वक यह कह दिया 
कि, जैसे पुत्र से पिता का जन्म होना असम्बद्ध प्रलाप है एवं दायें 
ओर बायें सींगो में परस्पर सम्बन्ध-न होने पर भी कार्यकारणभाव 
असंगत है, इत्यादि। पर हमने असिद्ध हेतु से फल k सिद्धि या 
झसिद्फलः से हेतु की सिद्धि कहीं भी मानी नहीं है। तो फिर a 
मानी है ! हम तो.बीज और अंकुर के समान शरीर और | 
का कायकारणभावः मानते हैं. । . 5 
. सि०इस पर हम कहते हँ-८बीजांकुर नामक जो दृष्टान्त आपः 
ने दिया:है वह! तो साध्य के समान ही पक्ष कोटि में निक्षि है, ऐसे 
मेरे कहे का तात्पय है ।. (क उनकी 
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दादिमत्‌। एवं पूर्व: पूर्वोऽङ्करो बीजं च पूर्व पृबंसादिमदेबेति 
प्रत्येक सवस्य बीजाङ्करजातस्या55दिमत्त्वात्कस्य चिदप्यनादित्वानु- 
पपत्ति:। एवं हेतुफलानाम्‌। अथ बीजाङ्कुरसंततेरनादिमत्त्वमिति 
चेत । न। एकर्वानुपपत्ते। न हि बीजाङ्करव्यतिरेकेण बीजाङुर- 
संततिर्नामैकाऽभ्युपगम्यते हेतुफलसंततिर्वो तदनादित्ववादिभिः। 
तस्मात्सूक्तं हेतोः फलस्य चानादिः कथं तैरुपवण्यंत इति। तथा 
चान्यदप्यनुपपत्तेनच्छलमित्यभिप्रायः । न च लोके साध्यसमो हेतः 
साध्यसिद्धौ सिद्धिनिमित्तं प्रयुज्यते ्रमाणकुशलैरित्यथः। दवेतुरिति 


पू०--बीजांकुर का कार्यकारणभाव अनादि प्रत्यक्ष सिद्ध है । 
सि०--ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि उनमें से पूव-पूव अंकुर 
आर फल को परवर्तीय अंकुर और फल के समान आदिवाला ही 
माना गया है । जैसे इस समय बीज से उत्पन्न हुआ दूसरा अंकुर 
आदि वाला है ओर अन्य-अंकुर, से उत्पन्न अन्य बीज आदिमान्‌ है; 
वेस ही पूवपूवं अंकुर और पूव पूवं बीज ये सभी आदिमान्‌ है। 
- अतः सभी बीजांकुर समुदाय का प्रत्येक बीजांकुर व्यक्ति आदिमान्‌ 
है। अतएव किसी में भी अनादित्व संभव नहीं, ऐसे ही धर्माधम- 
रूप हेतु और शारीर रूप फल के विषय में भी अनादित्वसंभव नहीं 
है। यदि बीजांकुर की परम्परा को अनादि प्रानते हो? तो भी 
ठीक नहीं, क्योंकि उसमें एकत्व संभव नहीं है। हेतु और फल को 
अनादि कहने वालों ने बीजांकुर से भिन्न बीजांकुर की परम्पराया 
हेतुफल की परम्परा नामक एक कोई स्वतन्त्रपदाथ को माना नहीं 
जिसे कि वे अनादि कह सके । फिर भला वे देतु और फल को 
अनादि कैसे बतलाते हैं ? इसके अतिरिक्त हेतु फल में काय कारण 
में असंगति होने के कारण भी हमारा कथन छलपूर नहीं है कि 


ठीक ही है। लोक में साध्य के समान संदिग्ध देतु ( दृष्टान्त ) का 


साध्य की सिद्धि के लिये कहीं भी प्रमाणकुशल व्यक्तियों दारा 


| 


कट 
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पूर्वापरापरिज्ञानमजातेः परिदीपकप । : 
जायमानाद्धि वे. धर्मात्कथं पूं न गृह्यते ॥२१॥ 
` [हेतु और फल के पूर्वापर का अज्ञान अजातवाद का ही ज्ञापक 
है, क्योंकि यदि कार्य उत्पन्न हुआ होता तो उसका कारण सुनिश्चित 
रूप से क्यों नहीं गृहीत होता ॥२१॥ | 
दृष्टान्तो5त्राभिप्र तो गम कत्वात्‌ । प्रकृतो हि दृष्टान्तो न हेत- 
रिति॥२०॥ _ 
कथं बुद्धेरजातिः परिदी पितेत्याह-यदेतद्धेतृफलयोः पूर्वापरा- 
परिज्ञानं तच्चेतदजातेः परिदीपकमवबोधकमित्य्थः । जायमानो हि 
चेदूघर्मो गृह्यते, कथं तस्मात्पूव कारणं न गृह्यते । अवश्यं हि जाय- 
मानस्य अहीत्रा तज्जनकं अहीतव्यम्‌। जन्यजनकयोः संबन्धस्या- 
नपेतत्वात्‌ । तस्मादजातिपरिदीपकं तदित्यथः ॥२१॥ 
प्रयोग नहीं, किया गया है। इस श्लोक में आये हुए हेतु शब्द से 
दृष्टान्त अथ लेना चाहिये, क्योंकि यह हेतुराच्द दृष्टान्त का ही 
बोधक है । यहाँ पर दृष्टान्त का प्रसंग भी है, न कि हेतु का ॥२०॥ 
विद्वानों के सत में अजातवाद केसे 
किस प्रकार पंडितों ने अजाति को बतलाया है? इस पर 





हेतु और फल के विषय में जो यह पूर्वापर का अज्ञान है, वह 
अज्ञान अजाति का ही बोधक है । क्योंकि उत्पन्न हुआ काय यदि 
जाना गया होता, तो उस काय से पृववर्ती कारण का ज्ञान क्यों 
नहीं होता उत्पन्न होनेबाली वस्तु को जो जानता है, उस पुरुष को 
उसके कारण का बोध भी अवश्य होना चाहिये था, क्योंकि नियत 
सम्बन्ध बाले कार्यकारण में से एक का ज्ञान होने पर दूसरे पदाथ 
का ग्रहण होना भी अनिवाय है । इसलिये काय कारण भाव का 
अज्ञान इस अजाति का भी प्रकाशक है ॥२१॥ | 





२०८ माण्डक्योपनिषद्‌ ` 


स्वतो वा परतो वाऽपि न किश्विह॒स्तु जायते | ` 
सदसंत्सदसद्वाडपि न किश्रिद्दस्तु जायते ॥२२॥ 

[ अपने से या दूसरे से अथवा दोनों ही से सत और असत्‌ और 
सदसद्‌ उभयरूप वाली कोई भी वस्तु उत्पन्न नहीं होती । ( जाति- 
वाद के संभव सभी पच्षों का- निराकरण कर देने पर अजातिवाद 
सुतराम सिद्ध हो जाता है ॥२२॥ ] | 


इतश्च न. जायते किश्चित्‌ ।. यज्जायमानं वस्तु स्वतः परत उभयतो 
चा सदसत्सदसद्ढा जायते न तस्य केनचिदपि प्रकारेण जन्म संभ- 
बति। न ताबत्स्वयमेवापरिनिष्पन्नत्वात्स्वतः स्वरूपारस्वयमेव जायते. 
यथा घटस्तस्मादेव घटात्‌ । नापि परतोऽन्यस्मादन्यो यथा घटारपटः 
पटारपरान्तरम्‌ वा 203 नोभयतः। विरोधात्‌। यथा घटपटाभ्यां 
घट: पटो वा न जायते। ननु सदो घटो जायते पितुश्च पुत्रः। 
सत्यम्‌ । अस्तिजायत इति प्रत्ययः शब्दस्व मूढानाम्‌ । तावेवशब्द- 
प्रत्ययौ विवेकिमिः परीद्येते कि सत्यमेव तावुत मषेति यावता 


सदादि कायेवादियों कें मत में दोष 

इसलिये भी कोई वस्तु उत्पन्न नहीं होती । क्योंकि उत्पन्न होने 
वाली वस्तु अपने से दूसरे से या दोनों ही से, सद्रूप से, असदुरूप 
. से या सदसदूरूप से उत्पन्न होती हे ! ऐसा प्रश्‍न होने पर यही 
'  कुहना पड़ेगा कि किसी भी प्रकार से उसका जन्म होना संभव. 
 . नहीं। जैसे घट उसी घट से उत्पन्न नहीं होता, वैसे ही कोई भी 
| || | वस्तु पूणं रूप से निष्पन्न हुए विना अपने आप से स्वतः उत्पन्न "६ 
. होती और न किसी अन्य से ही, अन्य वस्तु उत्पन्न होती है.।. जैसे 
| घट से पट अथवा पट से अन्य पट उत्पन्न नहीं होता । इसी प्रकार 
 . विरोध होने के कारण दोनों से मी कोई उत्पन्न नहीं होता ।- जैसे 
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परीक्ष्यमाणे । शावदप्रत्ययचिपयं वस्तु 'घटपुत्रांदिलक्षणं शव्दमात्रमेव 
तत। . “बाचाऽऽरम्भणम्‌? छा० ६१४ इति श्रुतेः॥ सच्चेन्न जायते 
सस्वान्मुत्पिण्डादिवत्‌ । यद्यसत्तया$पि न जायते5सत्त्वादेव शश- 
विषाणादिवत्‌। अथ सदसत्तथाऽपि न जायते विरुद्धस्येकस्यासंभ- 
चात्‌ । अतो न किख्रिद्दस्तु जायत इति सिद्धम। येषां पुनजनिरेव 
जायत इति क्रियाकारकफज्ैकत्वभ्युपगम्यत्ते क्षणिकत्वं च वस्तुनः, ते 
दूरत एव न्यायापेताः । इदमित्थमिस्यवघारणक्तणान्तरानवस्थानाद- 
ननुभूतस्य स्मृत्यनुपपत्तेश्च ॥२२।। 

“Se RR >. 


घट और पट, इन दोनों से घट अथवा पट उत्पन्न होता नहीं देखा | 
राया है। यदि कहो, कि मिट्टी से घट ओर पिता से पुत्र होता देखा 

गया है ? ठीक है, किन्तु “उत्पन्न होता है” ऐसा शब्द ओर प्रत्यय 

अविवेकियां को ही होते हैं विवेकियाँ द्वारा तो उस शब्द और \ 

प्रतीति की परीक्षा की जाती है, कि ये सत्य हैँ या मिथ्या । परीक्षा ` 
की जाने पर तो शब्द और प्रत्यय के विषय घटपुत्रादिरूप वस्तु 
केवल शब्द मात्र ही है। ऐसा ही “वाचारम्भणम्‌? इत्याहि श्रुति 
भी कहती है। यदि वस्तु उत्पत्ति से पूव विद्यमान है, तो मृत्तिका 
और पिता आदि के समान पूष से विद्यमान होने के कारण उत्पन्न 
नहीं हो सकती और यदि उत्पत्ति से. पुवे वस्तु असत्‌ है, तो भी 
शशेविषाणादि के समान तीनों काल म॑ असत होने के कारण वह 
उत्पन्न नहीं होती और यदि सदसदू उभयरूप अर्थात्‌ विद्यमान भी 
हे, और नहीं भी है। ऐसी परस्परविरूद्ध स्वभाव बाली वस्तु की 
उत्पत्ति कहें तो सर्वथा असंभव है । फलतः यही सिद्ध हुआ कि कोई 
भी वस्तु उत्पन्न होती ही नहीं । इसके अतिरिक्त जिन बोद्धों के सत 
में जनि क्रिया द्वी उत्पन्न होती है । इस प्रकार वे क्रिया, कारक ओर 
फंल का एकत्व तथा वस्तु में कृणिकत्व मानते हैं। ऐसी मान्यता तो 
युक्ति शून्य होने के कारण दुर से ही त्याज्य है, क्‍योंकि “यह ऐसा 

१४ 
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हेतुने जायतेऽनादेः फलं चापि स्वभावतः। ` 
गदि विद्यते यस्य तस्य द्यादिने विद्यते ॥२३॥ ` 


[ अनादि फल से हेतु उत्पन्न नहीं होता और इसी प्रकार 
अनादि हेतु से फल भी उत्पन्न नहीं होता है, क्योंकि जिस वस्तु का 
कारण नहीं होता उसका जन्म भी नहीं होता है ॥२३॥ ] 


किञ्च हेतुफलयोरनादित्बमभ्युपगच्छता स्वया बलाद्धेतुफलयो- 
रजन्मैचाभ्युपगतं स्यात्‌। कथम्‌, अनादेरादिरहितारफलाद्धे तन 
जायते न ह्यनुरपन्नादनादेः फलाद्धेतोजन्मेष्यते स्वया। फलं 
चा55द्रिहितादनादेहँतोरजात्स्वभावत एव निनिमित्तं जायत. इति 
नाभ्युपगम्यते । तस्मादनादिस्वमभ्युपगच्छता त्वया हेतुफलयो 
रजन्मैचाभ्युपगम्यते । यस्मादादिः कारणं न विद्यते यस्य लोके तस्य 





हया RD त ति Et 4 ्सलमन 
है” इस प्रकार निश्चय क्षण के बाद ही पदाथे की स्थिति न रहने के 


कारण किसी भी क्षणिक पदार्थ का अनुभव होना असंभव है। और 
अनुभव हुए बिना स्मृति नहीं हो सकती, क्यों कि अनुभूतपदाथ का 
स्मरण होना सवथा असंभव है ॥२२॥ तिक 


हेतु फल का अनादित्व भी अजाति का साधक है... ..... 

इसके सिवा हेतु और फल का अनादित्व मानने वाले. तुमे 
बलात्कार से हेतु और फल की अतुत्पत्ति ही माननी पडेगी । बह 
कैसे ? | हि 
कारणरहित पदार्थ का जन्म होते नहीं देखा गया है।. आदि" 
रहित फल से हेतु उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि जिसका कभी जन्म 
नहीं हुआ, ऐसे अनादि फल रूप शरीर से धर्माघम हेतु का जन्म 
होना तुम्हें इष्ट नहीं है ओर न ऐसा.ही मानते हो कि आदि रहित 
अजन्मा हेतु से बिना किसी निमित्त के ही स्वभाव से फल उत्पन्न 


आळ > ४-८? 
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प्रज्ञप्ते सनिमित्तत्वमन्यथा इयनाशतः । 
संक्लेशस्योपलब्धेश्च परतन्त्रास्तिता मता ॥२४॥ 


[ शब्द स्पर्शादि बाह्याथवाद की. प्रप्तिज्ञा को संनिमित्त ( बाह्य- 
विषय से युक्त) मानना चाहिये। अन्यथा निर्विषय मानने पर तो 
( शब्दादि प्रतीति की विचित्रता रूप ) हत का अभाव हो जायगा। 
( अतः ज्ञान में वैचित्र्य के संपादक बाह्यविषय को माज़्ता ही 
होगा ) इसके अतिरिक्त ( दाहादि के निमित्त अग्न्यादि सें) क्लेशा 
की उपलब्धि से भी अन्य वादियों के शाख्र प्रतिपादित होत की 
सत्ता मान ली गयी है ॥२४॥ ] 


न - YT hs ss 
ह्यादि: पूर्वोक्त जातिन विद्यते । कारणवत एव ह्यादिरिभ्युपगम्यते 


नाकारणवतः ॥९३॥ 
उक्तस्यैनार्थस्य हृढीकरणचिकीपया पुनराक्षिपति-प्रज्ञानं बरज्ञप्तिः 
शब्दादिप्रतीतिस्तस्याः सनिमित्तत्वम्‌ । . निमित्तं कारणं विषय इत्ये- 


हो जाता हे । अतः हेतु और फल का अनादित्त्व मानने वाले तुमे 


बलात्‌ उनकी अलुत्पत्ति माननी पड़ जायगी। क्‍योंकि लोक में 
जिरूका कारण नहीं होता, उसका पूर्वोक्त जन्म भी नहीं होता। 
इसके बिपरीत कारण बाले पदार्थ का ही जन्म तुमने माना है, 
कारणरहित पदाथ का नहीं ॥२३॥ | 


बाह्याथे वाद का निरूपण । | 
ज्म को ही दृढ़ करने की इच्छा से पुनः दोष दिख- 
लाते हैं । पक 
शब्दादिप्रतीति को प्रज्ञान या प्रज्ञप्ति कहते हैं । वह ० प्रतीति 


सविषयक होती है । श्लोक में आये "निमित्त? शब्द का अथ कारण 
यानी विषय है । बह विषय प्रज्ञान.में अपने से भिन्न होता है; ऐसी 
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तत्सनिमित्तत्वै सविषयरवं स्वात्मव्यतिरिक्तविषयतेत्येतत्मतिजा- | 
नीमहे। न हि निर्विषया अज्ञप्तिः शाव्दादिप्रतीतिः स्यात्‌ । तस्याः | 
सनिमित्तत्वात्‌ । अन्यथा निर्विषयस्वे शब्दस्पशनीलपीतलोहितादि- 
प्रत्ययवैचित्र्यस्य यस्य नारातोऽनाशोऽभावः ्रसञ्येतेत्यथः । न च 
प्रत्ययवैचित्र्यस्य द्वयस्याभावोस्ति प्रत्यक्षत्वात्‌ अतः प्रत्ययवेचिच्र्यस्य 
द्यस्य दर्शनात । परेषां तन्त्रं परतन्त्रमित्यन्यशास्त्र तस्य परतन्त्रस्य 
परतन्त्राश्रयस्य वाह्मार्थस्य ज्ञानव्यतिरिक्तस्यास्तिता मता5मिप्र ता। 
न हि प्रज्ञप्तेः प्रकाशमात्रस्वरूपाया नीलपीतादिबाह्यालम्बनवे चित्यः | 
मन्तरेण स्वभावमेदेनैब वैचित्र्यं संभवति । स्फटिकस्येव नीलाद्युपा- 


हम प्रतिज्ञा करते हैं। सभी प्रतीतियों में विषय का होना जब 
अनिवार्य है, तो कोई भी राब्दादि प्रतीति विना विषयकी - हो नहीं 
पति सकती | यदि प्रतीति विना विषयकी दी दोती है, ऐसा मानोगे, तो 
।। शव्द, स्पश तथा नील पीत और लोहितादि प्रती तियों में विचित्र 
1] रूप छत का नाश हो जायगा, और प्रतीति में विचित्रता के नाश से 
हैताभाव का प्रसंग भी आ जायगा । किन्तु प्रत्यक्ष सिद्ध होते के 
कारण प्रतीति में विचित्रता रूप ठत का अभाव तो वस्तुतः है नहीं, 
क्योंकि प्रतीति वैचित्र्यरूप होत का दर्शन हो रहा है । अतः परतत्त 
यानी दूसरों के शास्त्र दै, उन्हीं परकीय तन्त्रा के आधार पर प्रज्ञान 
से अतिरिक्त वाह्य पदाथ का अस्तित्व भी स्वीकार किया-गया हे | 
यदि कहो कि प्रकाश मात्र स्वरूप प्रज्ञान. की यह विचित्रता 
पीतादि बाह्यविषय चैचिज््य के विना ही केवल स्वभाव के कार! 
र; | ही है? तो ऐसा होना संभव नहीं है। क्योंकि स्वभाव से हे 
' .स्फटिक में जैसे नील पीतादि उपाधियो के कारण से दी | 
i है, नील पीतादि उपाधियॉ को आश्रय किये विना स्वच्छ स्फटिक 
। मेंजैसे विचित्रता नहीं आती, वैसे ही स्फटिक के समान स्वच्छ 
' झज्ञान में नीलपीतादि बाह्मविषयरूप उपाधि के आश्रय लिये 
| 
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ज्ञप्तेः सनिमित्तखमिष्यते युक्तिदशनात्‌ । 
निमित्तस्यानिमित्तत्वमिष्यते भूतदशेनात्‌ ॥ २४ ॥ 
[ पूर्वोक तको के अघुतार प्रज्ञान में सविपयत्ब भले ही तम 
मान लो, .परन्त तत्त्वश्रि से विचारशील हम लोग प्रज्ञान के 
निमित्त शब्दादि को बास्तव में निमित्त नहीं मानते ॥२५॥ ] 


>>> >>>“ “टाडा ण 
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ध्याश्रयैर्विना चैचित््यं न घटत इत्यभिप्रायः । इतश्च परतन्त्राश्रयस्य 
्ाथस्य ज्ञानव्यतिरिक्तस्यास्तिता । संक्लेशनं संक्लेशो दुःख- 
मित्यर्थः । उपलभ्यते ह्यम्निदाहादिनिमित्तं दुःखं यद्यरन्यादिबाह्य 
दाहादिनिमित्तं विज्ञानव्यतिरिक्त न स्यात्ततो दाह्दादिदुःखं नोप- 
लभ्येत उपलभ्यते तु, अतस्तेन मन्यामद्वेऽस्ति बाह्योऽथ इति। नहि 
चिज्ञानमात्रे संक्लेशो युक्तः । अन्यत्रादशनादित्यभिप्रायः ॥२४॥ 
त्रो च्यते--त्राढमेचं प्रज्ञप्े: सनिमित्तत्वं इयसंक्लेशोपलब्धियुः 


ESS TUS I ST Hs मी 
विचित्रता कभी भी संभव नहीं हे । इसके अतिरिक्त दूसरे के शास्त्रों 
पर आधारित ज्ञान से भिन्न बाह्य पदार्थों का अस्तित्व इसलिये भी 
भाना गया हे, क्योंकि अग्नि दाहादि के निमित्त से दुःख उपलव्ध 
होता है । यदि बिज्ञान से भिन्न दाहादि के निमित्त से दुःख उपलब्ध 
होता हे । यदि बिज्ञान से भिन्न दाहादि का निमित्त अरन्यादि कोई 
बाह्य पदाथ नहीं होता, तो दाहादि जन्य दुःख की प्रतीति नहीँ 
होती, किन्तु प्रतीति तो होती है। अतः इसी से इम मानते हैं, बाह्य 
पदाथ अवश्य हैं । तात्पय यह है कि बिज्ञान मात्र में दुःख मानना 
युक्ति संगत नहीं है, क्‍योंकि बाह्य विषय के विज्ञान मात्र से दुःख 
होता हुआ कही भी नहीं देखा गया है. ॥२४॥ 

53 बाझाथे वाद का निषेध 

', इसचिपस सें हम बिज्ञान बादियों का कहना यह है कि ठीक: 
दै, इस प्रकार विषयरूप निमित्त के सहित दी परज्ञान होता है, 


+| «कर 
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क्तिदर्शनादिष्यते त्वया। स्थिरी भव तावत्त्व युक्तिदशन॑ वस्त- 
नस्तथात्वाभ्युपगमे कारणमित्यत्र | त्र,हि किं तत इति । उच्यते । 
निमित्तस्य प्रज्ञप्त्यालम्बनाभिमितस्य घ टादेरनिमित्तस्वमनालम्बनत्वं 
बरैचित््याहेतुर्वमिष्यतेऽस्माभिः, कथं, भूतदशनात्परमाथ दरांनादि- 
त्येतत्‌। न हि.घटो यथाभूतमदूरूपदशाने सति तद्ठथतिरेकेणास्ति 
यथाउश्वान्महिषः, पटो वा तन्तुव्यतिरेकेण । तन्तवश्चांशुब्यतिरेके 
लेत्येबसुत्तरोत्तरभूतदशन आ शाव्दप्रत्ययनिरोधान्नेब निमित्तमुपल- 
मामहे इत्यथः । अथवा भूतदरेनाद्वाह्माथस्यानि मित्त्व मिष्यते । 





SS प > “य 
विषय के विना नहीं । यह तुम्हें इसलिये अभीष्ट है, क्योंकि 
दुःखम्‌ रूप तक तुम्हें दीख रहा है, किन्तु किसी भी वस्तु की 
यथार्थता के मानने में युक्ति प्रदशन ही कारण ६, आप अपनी इस 
मान्यता के -ऊपर स्थिर हो जाओ । | 

बाह्याः वादी कहता है कि--आप बतलाएँ तो सही, ऐसा 
मानने में क्या आपत्ति हे? 

विज्ञान वादी--इमारा कहना यह है, कि प्रज्ञान के विषय 
रूप से जिस घटादि को आपने स्वीकार किया है, उस घटादि 
को प्रतीति में विचित्रता का हेतु मानना हमें इष्ट नहीं ह, यानी 
वस्तुतः बह प्रत्यय वेचित्र्य का कारण ही नहीं है । केसे ! क्‍योंकि 
परमार्थदष्टि से देखने पर ऐसा ही प्रतीत होता है। जैसे अश्व से 
महिष पथक है। इस प्रकार घटकाय अपने कारण मृत्तिका के 
_____ य॒थाथरवरूप का ज्ञान होने प्र प्रथकसिद्ध नहीं होता । ऐसे ही 
तत्व फिर से देखने पर तन्तु से पट ओर अंशु से तन्तु भी पथक 
सिद्ध नहीं होते । भाव यह है कि--उत्तरोत्तर यथाथ तत्त्व का दशन 
. हो जानेपर शब्द एवं प्रतींत का निरोध हो जाता है । फिर 
र शब्द एवं प्रतीति के वैचित्र्य का कारण विषय को हम देल 
.. _ नंहोंदे । | 
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रञ्ञ्वादाविष सर्पादेरित्यथ: । भान्तिदर्शनविषयत्वाचच निमित्तस्या- 
निमित्तत्बं भवेत । तदभाचेञ्ञानात्‌ । न हि मुषुप्तसमाहित्तमुक्तानां 
श्रान्तिदशनाभाचे आत्मव्यतिरिक्तो बाह्यो$्थ उपलभ्यते । न ह्यन्म- 
व्तावगत॑ वस्त्वलुन्मत्तेरपि तथाभूतं गस्यते । एतेन दृयद्शनं संक्ले 
शोपलब्धिश्न प्रत्युक्ता ॥२५॥ 





. “अथवा ऐसा समझो । जैसे रञ्जु में कल्पित सप वस्तुतः अपनी 
ग्रतीति का विषय नहीं है, क्योंकि भ्नान्तिकाल में ही कल्पित सपं 
और उसके ज्ञान का उद्य होता हे। चेंसे ही परमाथ-दरान 
हो जाने पर सम्पूर्ण बाह्म-पदाथों को इम प्रतीति का विषय नहीं 
मानते | जो भ्रान्ति ज्ञान का विषय नहीं मानते। जो भ्रान्ति ज्ञान 
का विषय होता है, ऐसा विषय वस्तुतः प्रत्यय वेचित्र्य का निमित्त 
नहीं है, क्योंकि भ्रान्ति के नष्ट होते ही बाह्याथप्रतीति नहीं होती । 
सुषुप्त, समाहित और सुक्त पुरुषों को भ्रान्ति-दंशन के अमाव हो 
जाने पर आत्मा से भिन्न कोई भी बाह्मपदाथ दीखता नहीं। 
उन्सत्त पुरुष से जानी गयी बस्तु उन्माद रहित पुरुप को यथार्थ 
नहीं प्रतीत होती । .अतः प्रत्यय चैचित्र्य ओर उसका प्रयोजक 
बाह्यविषय दोनों ही भ्रम काल में हें । ऐसा कहने से होत दर्शन 
अर दुःख की प्रतीति दोनों ही निराकृत हो गये। अर्थात्‌ न हो तः 
दशन यथाथ है, और न दुःख-उपलब्धि ही यथाथ है, क्योंकि 
तत्त्वदशिया को स्फुरण से भिन्न वस्त॒ का भान होता नहीं देखा 
गया हे ॥२५॥ 
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चित्तं न संस्पृशत्यर्थं नार्थाभासं तथैव च । 
अभूतो हि. यतश्राथो नार्थाभासस्ततः एथक्‌ ॥२६॥ ` 
[ (स्वप्नांचत्त के समान बाह्य) किसी भी पदार्थ को चित्त स्पश 
नहीं करता, बैसे ही अर्थाभास को भी ग्रहण नहीं करता, क्योंकि 
स्व के समान जाग्रत में भी शब्दादि बाह्य विषय है नहीं और न. 


चित्त से प्रथक पदार्थाभास ही है ॥२६॥ | 
निकल" :।|:|;|त॒ृ्ण या 


यस्मान्नास्ति बाह्यं निमित्तमतश्चित न संस्पृशत्यथ बाह्मालम्बन- 

विषयम । नाप्यर्थाभासं चित्तत्वात्स्वभ ऱ्वन्तवत्‌ । अभूतो हि जाग: 
नेऽपि स्वप्नार्थवदेव बाह्य: शब्दाद्यर्था यतः उत्तडेतुत्वाब । नाप्यर्था 
भासश्रित्तात्परथक्चित्तमेव हि घटाद्यथवदवभासते यथा स्वप्नः ॥२६॥ 
77 मा 

. जब कि ज्ञान का निमित्त वाह्यविषय है ही नहीं, इसीलिये 
स्वप्न-चित्त के समान जाग्रव-चित्त बाह्य आलम्बन के विषय रूप 
किसी भी पदार्थ को स्पश नहीं करता, क्योंकि जैसे स्वप्न के चित्त 
में चित्तत्त्व हे और वह बाह्य विषय का स्पशं करता नहीं, वेसे ही 
जाग्रत-चित्त में भी चित्तत्व है तो भला जाग्रतर्नचत्त भी बाह्यविषय 
आलम्वन का स्पर्श क्यों करने लगे । इतना ही नहीं, बल्कि स्वप्न 
चित्त के समान यह जाग्रत-चित्त मी अर्थाभास को ग्रहण करता. 
नहीं । पूर्वोक्त अनेक हेतुओं से यह सिद्ध किया जा चुका है 
स्वाप्निक पदाथ के समान जाग्रदवस्था में भी शब्दादि बाह्य पदां दै 
नहीं और न चित्त प्रथक्‌ अर्थाभास ही. है, किन्तु जैसे स्वप्न्‌ 
पदाथ के अभाव रहने पर भी केवल चित्त ही घ टादि पदाथ के 
समान भासता है। वैसे ही जाप्रदवस्था में घटादि विषय के न रहने 
पर भी घटादि पदार्थ के समान चित्त भी भासता है ॥२६॥ 
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निमित्तं.न सदा चित्तं; संस्पृशत्यध्वसु त्रिपु ।. 
अनिमित्तो विपर्यासः कथं तस्य भविष्यति ॥२७॥ 

[ ( अतीत अनागत और वतमान ) इन तीनों अवस्थाओं में 
चित्त कभी भी विषय को स्पश नहीं करता । अतः बिना निमित्तके; 
ही उस चित्त को विपरीत ज्ञान केसे हो सकता। ( अर्थात चित्त को 

किसी प्रकार का विपरीत ज्ञान है ही नहीं २७]: : 


ननु विपर्यासस्तह्म॑सति घटादौ घटाद्याभासता चित्तस्य, तथा च 
सत्यविपर्यासः कचिट्ठक्तव्य इति। अत्रोच्यते । निमित्तं विषयमती- 
तानागतवतमानाध्बसु त्रिष्वपि सदा चित्त न संस्प्रशेदेवहि । यदि 
हि कचिर्संस्प्र॒शेत्सोऽविपर्यासः परमाथत इति । अतंस्तद्पेष्याऽसति 
घटे घटाभासता विपर्यासः स्यान्न तु तदस्ति कदाचिदपि चित्तस्याः , 
शसंस्पर्शनम । तस्माद निमित्तो विपर्यासः कथं तस्य चित्तस्य भविष्यति । 
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५० :--यदि घटादि के न रहने पर भी चित्त को घटादि रूप से! | 
भान होना मानोगे, तो यह विपरीतज्ञान अर्थात्‌ भ्रम है, ऐसा कहना 
पडेगा । ऐसी दशा में सम्यक ज्ञान कब होगा, यह आपको बतलाना 

पड़ेगा ! 

सि० :--इस पर कहते हैं--पूत, भविष्यत्‌ और बत मान इन 
तीनों ही अवस्थाओं में चित्त सदा ही निमित्त यानी विषय को छूता 
तक नहीं । यदि बह कहीं भी विषय का सपश करता तो निःसन्देह 
वह पारमार्थिक है ऐसा माना जाता। अतः तत्संस्कार जन्य होने से 
घट के न होने पर भी घटादि का भान होना भ्रम कहलाता हे, किन्तु 
ऐसी बात नहीं है । इसलिये मानना पड़ेगा कि कभी भी पदाथ के 
साथ चित्त का स्पा होता ही नहीं । फिर-भला विनानिमित्त के-उस 
चित्त को भ्रम ज्ञान कैसे हो सकता । भाव यह है कि किसी भी अकार 
विपरोत ज्ञान है ही नहीं । चित्त का तो यही स्वभाव है. कि घटादि 
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तस्माज्ञ जायते चित्तं चित्तदृश्यं न जायते । 
तस्य पश्यन्ति ये जातिं खे बै पश्यन्ति ते पदस्‌ ॥२८॥ 
| अतः ( जिस प्रकार ) चित्त का दृश्य उत्पन्न नहीं होता 
( उसी प्रकार ) चित्त भी उत्पन्न नहीं होता। जो लोग चित्त का 
जन्म देखते हैं, वे निश्चय ही आकाश में पक्षी आदिके. चरण 
चिह्न देखते हैं ॥२८॥ | | | | 


७७७०. कट फसल 
न कर्थ॑चिद्विपर्यासोउस्तीत्यभिप्रायः । अयमेव हि स्वसावश्चित्तस्य 
यदुतासति निमित्ते घट दौ तद्॒दवभासनम्‌ ॥९२७)॥ 

अज्ञप्ते: सनिमित्तत्वमित्याद्येतदन्त॑ विज्ञानवादिनो बौद्धस्य वचनं 
बाह्यार्थवादिपक्षप्रतिषेधपरमाचायणानुमोदितम्‌ । तदेव हेतु कृत्वा 
तत्पक्षप्रतिषेधाय । तदिदमुच्यते तस्मादित्यादि। यस्मादसत्येवघटादो 
घटाद्याभासता चित्तस्य बिज्ञानवादिनाअ्भ्युपगता तदनुमो दितम- 
स्मामिरपि भूतदशनात्‌। तस्मात्तस्यापि चित्तस्यजायमानाऽवभाअताः 
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अमित के न होने पर भी उनकी प्रतीति होती रहे । पूव पूव भ्रान्ति 
जन्य संस्कार सै युक्त विज्ञान उत्तरोत्तर भ्रान्ति के प्रति कारण है | 
बिषय के सहित सम्पूर्ण भ्रम को सिद्धान्त में अविद्या प्रयु माना 
राया है ॥२७॥ र्जी | 








विज्ञान वाद का खण्डन. नक 
1 4: यज्ञपे: सनिमित्तत्वम्‌? इस श्लोक से लेकर यहाँ तक विज्ञान ` 
' वादी बोडकी बाह्याथेवादी के पक्ष का प्रतिषेध करने वाला! 
' वचन है, उसी का अनुमोदन आचाय .गोड़पादने. किया कमरा ह हा 
' ` बाह्याथवाद का दूषण इन्हें भी इष्ट ही है। अब. विज्ञानवा 0 
| द्वारा कहे गये अथ को देतु बता कर विज्ञान वादी के पक्ष की 
|... निषेध करने के लिये कदा जाता है, क्योकि विज्ञानवादी ने कर्द 
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ववा 


शानुवादशाङ्कुरभाष्ययुता २१४ | 


ऽसत्येव जन्मनि युक्ता भवितुमित्यतों न जायते चित्तम्‌ यथा चित्तः || 
दृश्यं न जायतेऽतस्तस्य चित्तस्य ये जाति पश्यन्ति विज्ञानवादिनः | 
क्षणिकत्वदुःखित्वशुन्यत्वानात्मत्वादि च, तेनेव चित्तेन चित्स्वरूपं || 
्रष्टुमशक्यं पश्यन्तः खे चे पश्यन्ति ते पढं पक््यादीनाम्‌। अत | 
इतरेभ्योऽपि हे तिभ्योऽत्यन्तसाहसिका इत्यर्थः । येऽपि शून्यवादिनः | 

९ ९ RR २ ~ ७) || 
पश्यन्त एव सबशून्यतां स्वदशनस्यापि शून्यतां प्रतिजानते ते | 
ततोऽपि साहसिकतरा खं मुष्टिनाउपि जिचृक्षन्ति ॥२८ा | 


था कि घटादि के न रहने पर भी चित्त को. घटादि का भान होना | 
हमें स्वीकार है । यहाँ तक उसका दशान यथाथ होने के कारण / 
हमने उसका अनुमोदन किया । पर. चित्त के जन्म न होने पर \ 
भी उसने जो चित्त के जन्म की प्रतीति मानी है, यह युक्ति युक्त | 
नहीं है। इसलिये जैसे चित्त दृश्य उत्पन्न नहीं होता, वेसे | 
ही चित्त भी उत्पन्न नहीं होता। अतः जो विज्ञान वादी 
उस चित्त की उत्पत्ति देखते हैं, एवं चित्त के क्षणिकत्व, दुःखित्त्व, 
शून्यक्त्व तथा अनात्मत्वादि देखते है । भला बह उसी चित्त से | 
चित्त के स्वरूप को देखना कैसे सत्य हो सकता है? इतने पर भी 
चित्त के उक्त स्वरूप को जो वादी देखते हैं, वे निःसन्देह आकाश 
में पक्षी आदि के पद चिन्ह देखते हैं। अतः अन्य है तवादियों की _ 
अपेक्षा भी ये अत्यन्त साहसिक प्रतीत होते हैं, यह इसका तात्पूय 
है। थौर जो भी शून्यवादी सबशुन्यता को. देखते हुए अपने दशन 
की शुन्यता की भी प्रतिज्ञा करते हैं, वे तो उन विज्ञान वादियों से 
भी बढ़कर साहसिक हैं। वे मानो आकाश को सुंटठी से ही पकड़ना 
चाहते हैं ॥२८॥ न > 
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अजातं जायते यस्मादजातिः प्रकुतिस्ततः । 
' अ्रकुतेरन्ययामावो न कर्थचिड्वविष्यति ॥२६॥ 
` . [ क्योंकि अजात ( ब्रह्मरूप चित्त ) ही उत्पन्न होता है. ( ऐसी 
कल्पना वादियों ने की है) । इसलिए अजाति उस चित्त का स्वभाव है 
__ और स्वभाव के विपरीत भाव किसी प्रकार भी नही' होता ॥२९॥ ] 


उक्तैहेतुभिरजमेकं ब्रह्मेति सिद्धम्‌, यर्पुनरादौ प्रतिज्ञातं तत्फलो- 

. चसंहारार्थाऽयं श्लोकः । अजातं यच्चित्तं त्रहौच जायत इति वादिभिः 
परिकहप्यते, तदजातं जायते यस्सादजातिः प्रकृतिस्तस्य ततस्तस्माद्‌” 
जातरूपायाः प्रक्ृतेरन्यथाभावो जन्म कर्थ चिद्धविष्यति ॥२६॥ 


ब ब 





उक्त प्रसंग का उपसंहार 

पूर्वोक्त हेतुओं से अजन्मा ब्रह्म ही एक मात्र अवाधित बस्तु दै, 
ह यह सिद्ध हुआ । अब पहले जिसकी प्रतिज्ञा की थी उसके फल का 
। उपसंहार बतलाने के लिये आगे का श्लोक है । | 
जो अजात ब्रह्मं स्वरूप चित्त है, वही उत्पन्न होता है. बिज्ञान” 
वादियों द्वारा ऐसी कल्पना की जातो है । क्योकि अजात ही जन्म 

i लेता है, साथ ही यह भी कहते हैं, कि अज्ञात. उसका स्वभाव है । 
ऐसी परिस्थिति में उस अज!तरूप स्वभाव वाले का अन्यथाभावरूप 
जन्म किसी प्रकार से न दोगा। वस्तुतः वह अजन्मा होता हुआ 
क जन्मलेता है, तो उसका जन्म पारमार्थिक न मानकर मायिक मानना 
i _ पडेगा ॥२६॥ | | ; 
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देखी गयी है) ॥३०॥ ] ;. .:. . , | 


जिन लोगां ने आत्मा के संसार और मोक्ष दोनों को पारमार्थिक 


सानुवादशाङ्करभाष्ययता "ररर 


_ 'ञनादेरन्तवस्वं च संसारस्य नं सेत्स्यति । 
अनन्तता चाऽऽदिमतो. मोक्षस्य न भविष्यति ॥३०॥ | 
_ [अनादि संसार का अन्त होना युक्ति से सिद्ध नहीं हो सकेगा || 
( लोक में कोई भी अनादि भाव वस्तु अन्त वाली नही. देखी गयी, | 
वेसे ही विज्ञान काल में ) उत्पन्न होने वाले मोक्ष की अनन्तता भी | 
नही' सिद्ध हो सकेगी । ( क्योंकि अन्य घटादि में अनन्तता नही | 









अयं चापर आत्मनः संसारमोक्षयो: परमाथसड्भाववादिनां दोष 
उच्यतेः। अनादेरतीत कोटिरहितस्य संसारस्यान्तबत्त्वं समाप्तिन | 
सेत्स्यति युक्तिक्तः सिद्धि नोपयास्यति। न..ह्यनादिः सन्तन्तवान्कः | 
श्रित्पदार्था दष्टो लोके । बीजाङ्कुरसंबन्धने रन्तयबिच्छेदो दृष्ट इति | 
चेत्‌ । न । एकवस्त्वभावेनापोदितत्वात्‌ । तथाऽनन्तताऽपि विज्ञानः / 


माना है, ऐसे संसार और .मोच में पारमार्थिकत्त्व मानने वाले ५ 
वादियों के पक्ष में यह एक दूसरा दोष भी -कहा जा रहा है। जो 
अनादि अर्थात्‌ अतीत कोटि से रहित हैं, उसका अन्त होना युक्ति 
युक्त सिद्ध नहीं होता । कोई भी अनादिमावरूप .पदाथ अन्तवान्‌ 
होता नहीं देखा गया । जैसे आत्मा अनादि भाव होने से अन्तवान्‌ _ 
नहीं है; ऐसे ही अनादिभावरूप इस संसार का भी अन्त मानना 
युक्तिसंगत नहीं है। यदि कहो कि बीजांकुर की संतान अनादिभाव- 
रूप है; फिर भी उसका अन्त होता देखा गया है, तो ऐसा कहना 
ठीक नहीं । क्‍योंकि बीजांकुर की संतति कोई एक स्वतन्त्रपदाथ नहीं 
है, जिसे कि हम अनादिभाबरूप मानकर अनादिभाव रूप संसार की 
अन्त्तवत्तासिद्वि के लिये उदाहरण मान सके! र इसीलिये बीजांकुर 
संतति का निराकरण हमने पहले कर दिया है। ऐसे ही विज्ञान प्राप्ति 
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आदावन्ते च यन्नास्ति बतेमानेऽपि तत्तथा । 
` . 'वितथेः सदशाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥२१॥ 


[ जो वस्तु आदि और अन्तमं असदू रूप है वह वतमान में भी 
असद्‌ ही मानी जाती है । सगदुष्णिकादि असद्‌ वस्तुओं फे समान 
: होते हए भी अनात्मा-पुरुषाँ द्वारा वे सद्रूप में सममे जाते हैं ॥३१॥ 
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प्राप्तिकालप्रभवस्य सोच्षस्याऽऽदिमितो न भविष्यति । घटादिष्व- 
द्शेनात्‌। घटादिविनाशवद्चस्तुत्वाददोष इति चेत्‌। तथा च सति- 
मरोक्तस्य परमार्थसङ्भावप्रतिज्ञाहानिः असत्त्वादेव शशविषाणस्येवा- 
ऽऽद्मत्वाभावश्च ।।३०॥ | | 
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काल में उत्पन्न होने वाले सादिमोक्ष की अनन्तता भी सिद्ध नहीं 
# है “ होगी, क्योंकि जो भावपदाथ आदिमान्‌. होता है,. वह अनन्त नहीं 
“ होता, कन्तु नाशवान दी होता है। लोक में. घटादि जन्यवस्तु में 
' झनन्तता नहीं देखी गयी। यदि कहो कि घटादिध्वंस के. समान 
' बन्ध ध्वंसरूप मोक्ष को इम अवस्तु अर्थात्‌ अभावस्वरूप मानते हैं । 
यदि सादिभावरूप मोक्ष को हम मानते होते, तो आपका दिया हुआ 
दोष हमारे पक्ष में आ सकता था। पर हमतो घटाटिध्वंस के समान 

ही बन्धध्वंस को मोक्ष मानते हैं। अतः हमारे पक्ष में दोष नहीं दे 

« तो ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि ऐसा मानने पर मोक्ष पारमार्थिक 
. सद्धावरूप है, इस प्रतिज्ञा की दानि होगी। साथ ही शशविषाण के 
' समान असदूरूप होने के कारण भी ऐसे मोक्ष में आदिमत्व का 
` अभाव होने लगेगा। जैसे असत्‌. शशविषाण का जन्म. नहीं होता, 


८, ७७०७) को AS 7 ७० किक ». 
> ~ तक... >... 
हि 


७१८ २९५४-५७-५८ ४७» Seats bi ०७७ | Le. “क 
oS Se SN 
ब he ~ 


i :: २३५०० 
rn Syn 0” 


„ इसका तात्पय दै ॥३०॥ 


कैसे ही असत्‌ बन्धाभावरूप मोक्ष का भी जन्म नहीं होता हे । यह. 
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सप्रोजनता : तेषां स्वप्नेः विप्रतिपद्यते । 
'तस्मादाधन्तवत्त्वेन मिथ्येव खलु ते स्मृताः ॥३२॥ 
सर्वे धर्मा सषा स्वप्ने. कायस्यान्तर्निदशेनात्‌ः। 


संबृते$स्मिन्मदेशे „वैः ...भतानां दशोनं कुतः ॥३३॥ 

. जाग्रत्‌ के पदार्थों में. सप्रयोजनता नहीं कह सकते, क्योंकि 
स्वप्न में..उसके विपरीत देखा जाता है, ( अर्थात्‌ स्वप्न की वस्तु से 
जाग्रत में काम नहीं चलता. और जाग्रत की. वस्तु से स्वप्न में 
काम नहीं चलता) । अतएव आद्यन्तबस्व हेतु स. निश्चय ही वे दोनों 
अवस्था के पदाथ मिथ्या माने गये हे. ॥३२९॥ .] 

[ शरीर के भीतर देखने के. कारण जब स्वप्नावस्था मं सभी 
पदाथ.सिथ्या है तो भला इस संकुचित. निरवकाश ब्रह्मरूप स्थान में 
भूतां का दर्शन परमार्थिक केसे हो सकताहे ॥३३॥ ] 


वैतथ्ये कृतव्याख्यानौ श्लोकाविह संसारमोचाभावप्रसङ्ग न 

पठितो ॥३१।३२ ` \ 
निमित्तस्यानिमित्तत्वमिष्यते भूतदरानादित्ययसथः प्रपञ्च्यत 

एतैः श्लोकः ॥३३॥ 


कक कोल ~ 


... -  प्रप॑च के मिथ्यात्व में हेतु । | 
._ चैतथ्य प्रकरण में इन दोनों श्लोकों का व्याख्यान हो चुका है, 
यहाँ पर तो केवल संसार और मोक्ष के अभाव के प्रसंग से वे श्लोक 
पुनः पढ़ दिये गये हैं ॥३१॥३२॥। 
५निमित्तस्यानिमित्तत्त्वमीष्यते भूतद्शनात? इस श्लोक से कह 
दिये गये-अथ का ही इन श्लोंकों द्वारा विस्तार किया गया हे । 
अर्थात्‌ तेतीसवें श्लोक से प्रारंभ कर चवालिसवों श्लोक तक सभी 
का तात्पय इतना ही हैं कि “निमित्तस्यानिमित्तत्त्वम इस श्लोकोक्त 


अथे का विस्तार किया जाय ४ ३३ ॥ 





"्र्रेड माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


नःयुक्तःद्शेनं गत्वा पा चत कालंस्यानियमाग्दतौ । 
प्रेतिबुद्धध वे सवे "न विद्यते ॥३४॥ 
मित्राचे! सह संमन्त्र्य संचुद्धो न प्रपद्यते । 
गृहीत॑ चापि यत्किचित््रतिबुद्धो न पश्यति ॥३४॥ 

[ ( जाग्रत में गमनागमन के लिए समय नियत हे किन्तु स्वप्ना- 
वस्था में ) काल का नियम न होने के कारण पदार्थों के पास जाकर 
देखना सम्भव नहीं है । इसके सिवा जागने पर कोई भी पुरुष स्वप्न 
चाले देश में विद्यमान नहीं रहता है ॥३४॥ | | 

[ सित्रादि के पास मन्त्रणा करके स्वप्न से जगा हुआ पुरुष पुनः 

। उसी मन्त्रणा को पाता नहीं और ( उसने स्वप्न में हिरण्यादि ) जो 
|! कुछ भी ग्रहण किया था, उसे भी जागने पर देखता नहीं ॥३५॥ ] 


जागरिते गत्यागमनकालो नियतो देशः प्रमाणतो . यस्तस्यानिय- 
सान्नियमस्याभावात्स्वप्ने न देशान्तरगमनमित्यथ: ॥२४॥ 

मित्राचे: सह संमन्त्र्य तदेव मन्त्रणं प्रतिबुद्धो न प्रपद्यते । गृहीत 
यक कक टि ररर?” MD MS 

स्वप्न प्रपंच को मिथ्यात्व 

'  _ जाग्रदवस्था में देशान्तर के लिये आने जाने का समय जो नियत 
' हेर प्रामाणिक देश नियत है । उनका स्वप्न में नियम न होने 
' कारण यही निश्चित होता दै, कि स्वप्नदृष्टा देशान्तर में गया 
.. नहीं॥रेह॥ | 91129 हू 
| इसके अतिरिक्त स्वप्नावस्था में मित्रादि के साथ अपने कतव्य 
' कौ पर्यालोचना कर ( विचार कर ) जगा हुआ व्यक्ति उन. 
। मन्त्रणा को प्राप्त नहीं करता, क्योंकि निद्रा से जगा हुआ कोई 
.. व्यक्ति अपने मित्रादि से यह नहीं कहता, के आज मैने आपसे 
» पहले यह बात की थी । इतना ही नहीं स्वप्न के समय उसने जो 








सानुवादशा भू रभाष्ययुता २२५ 
स्वप्ने. चावस्तुकः कायः- पृथगन्यस्य दशनात्‌ । 


यथा कायस्तथा .- सव ..चित्तरदयमवस्तुकम ॥३९॥ 
क्योंकि उससे भिन्न एक अन्य शरीरः ( शय्या पर पड़ा हुआ ) 
देखा जाता है; जैसे वह शरीर असतःहे, बेसे ही जाग्रदवस्था केःसारे 
'चित्त दृश्य असत है॥३६॥ ] | 2 E 


वव: “८-८८ ८८ ८८८7 5 
च यर्किचिद्विरण्यादि न प्राप्नोति। गतश्च न देशान्तरं गच्छति 
स्वप्ने ॥३५॥ 

स्वप्ने चाटन्हृश्यते यः काय: - सोऽवस्तुकस्ततोऽन्यस्य स्वापदेश- 
:स्थस्य प्रथक्कायान्तरस्य दशनात्‌ यथा -स्वप्नृश्यः कायो$संस्तथा-सव 
'चित्तदृश्यमवस्तुक॑ जागरितेऽपि चित्तदृश्यरवादिस्यथः । 'स्वप्नसम- 
त्वादसञ्चागरितमपीति प्रकरणाथ: ॥३९॥ 


कुछ भी स्वर्णादि ग्रहण किया था, जगने पर उसे प्राप्त करता नहीं। ७ 


अतंः स्वप्न में स्वप्न द्रष्टा किसी देशान्तर को नहीं जाता, यही मानेना 
'युक्तिसंगत है ॥३५॥ 

स्वप्न में पर्यटन करता हुआ जो शरीर दिखायी पड़ता हे, ' वह 
मिथ्या हे, क्योंकि उस स्वप्न देश में स्थित शरीर से भिन्न, .एः 
दूसरा शरीर खाट पर पड़ा हुआ देखा जाता है। जैसे स्वपन.मे 
'ढीखने बाला शरीर असत. है, वैसे ही जाम्रदवस्था में भी सम्पूण 
(चित्त दृश्य अतात्त्विक हे, क्‍योंकि चित्त दृश्यत्व स्वप्न और जाप्रत 
के. दृश्य में समान है | तात्पय यह है. कि स्वप्न के समान हीने से 


जाग्रदवस्था भी असत्‌ ही है ॥३६॥ 
१५ 
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२२६ ! आण्डक्योपनिषदू 
` ` ? हणाज्जागरितवचद् तुः स्वप्न इष्यते | 
` -तदधतुत्वाततु तस्यैव ` सज्जागरितमिष्यते ॥ ३७ 
[ जाग्रत के सदंश' ( ग्राह्म्राहक रूप में स्वभ का गरर होने के 
कारण स्वप्न जाग्रत का. काये माना जाता है, परन्तु जात का कायें 
होने से स्वप्न द्रष्टा के लिये ही जाग्रदूवस्था सत्य सानी गयी है (ओरों 


के लिये नही ) ॥२७॥ RRR 


` इतञ्चासक्त्वं जाग्रद्स्तुनो, जागरितवञ्चामरितस्येब अहरणादपग्राद्य- 
ग्राहकरूपेण स्वप्नस्य तज्ागरितं देतुरस्य स्वस्य स स्वप्नस्तद्ध तुजोग- 
रितकायमिष्यते । तद्ध'तुत्वाज्जागरितकायंत्वात्तस्येच स्वप्नरश एव 
सज्जागरितं न त्वन्येषाम्‌ । यथा स्वभ इत्यभिप्राय: । यथा :स्वपनः 
 स्वभद्टशा एव सन्साघारणविद्यमान चस्तुवदबभासते तथा तत्कारणं- 
त्वात्साधारणविद्यमानवस्तुवदवभ!:मानं न तु साधारणं विद्यमान 


बस्तु स्वप्नवदेवेत्यमिप्रायः ॥२७! ॒ 
7 


—् । = - टण 
स्वप्न और जाग्रत में व्यावहारिक दृष्टि से काये कारण भाव । 
इसलिये भी ज्ञामत.की वस्तु मिथ्या है, क्योंकि जागरितः के 
समान ही म्राह्य आहक रूप से स्वप्न का भी रहण होता है।. अतः 
इस स्वप्नावस्था का कारण जाग्रत्‌ माना गया है। , ओर इर 0071: 
स्वप्नावस्था तदूदेतुक है, अर्थात्‌ जागरित का कार्य मानी ' जाती दै 
'ज्ञाग्रत का काय होने के कारण कवल उसी स्वप्नद्रष्टा की दृष्टि 
जाग्रत अवस्था सत्य है, औरों की दृष्टि में नहीं । आरो की दृष्टि में 
तो जाप्रत्‌ भी बेसी दी है. जैसा कि स्वप्न । यह इसका असिप्राय है| 
. असे स्वप्न केवल स्वाप्लद्रष्टा को ही स्वप्नकाल में सबेसाधारण विद 
मान वस्तु के समान प्रतीत होता है, वेसे ही स्वप्न का कारण होने 
से जाम्रत भी सवसाधारण विद्यमान वस्तु के समान ही भासता है, 


OG 





सानुवादशाङ्करभाष्ययुता 2२९२७ 


! :“उत्पादंस्याप्रसिदधत्वादजं <सवेगुंदाहतम्‌ ॥ ` 
¦" , ; न च मूतादथूतस्य संभत्रोऽस्तिःकर्थचन।३८।। 

[ उत्पत्ति.के प्रसिद्ध न होने के कारण सम्पूण प्रपञ्च अंजन्मा 
आत्मस्वरूप ही कहा गया है । सत जाग्रत्‌ से..मिथ्या स्वष्न की 
“उत्पत्ति माननी ठीक नहीं ( क्योंकि सदूबस्त से. 'असदू' शशश्ज्ञादि 
उत्पत्ति किसी. प्रकार हो ही नहीं सकती ) ॥। इमी]: | 


नलु स्वप्नकारणत्वेऽपि जांगरितवंस्तनो न स्वप्नवदवस्तुत्वम । 
अत्यन्तचलो हि स्वप्नो जागरितं तु स्थिरं- लच्यते । स त्यमेवमब्िवे- 
किनां स्यात्‌ । विवेकिनां त न कस्यचिद्वस्तुन उत्पाद: प्रसिद्धोऽतोऽ- 
्रसिद्धत्वाङुतपादस्याऽऽत्मैब सचमित्यजं. सबंमुदाहृतं वेदान्तेषु सबा- 
'ह्याभ्यन्तरो ह्यज ( सु०२।१।२) इति यद्यपि सन्यसे जागरितात्सः 
.तोऽसत्स्वप्नो जायत इति तदसतः। न भूतादवियमानादभूतस्यासतः भूताद्विद्यमानादमूतस्यासतः 


“किन्तु वास्तव में स्वप्न सब॑साथारण विद्यमान वस्तु नहीं है । अतएव 
मिथ्या है। ठीक वैसे ही जाग्रत्‌ भी सवसाधारण विद्यमान वस्तु न 
होने के कारण मिथ्या ही है, यह इसका तात्पय है ॥ ३७॥। | 
_ १०--स्वप्न के कारण होने पर भी जाग्रत्‌ बस्तु में स्वप्न के 
समान मिथ्यारब नहीं है, क्योंकि स्वप्न अत्यन्त चंचल है, ओर 
जाप्रत स्थिर देखा जाता है । | क्‍ री र & 

: ` सि०- ठीकहै ? अविवेकियों के लिये चाहे ऐसा ही प्रतीत हो, 
किन्तु विवेकियो की दृष्टि में तो किसी भी वस्तु का जन्म. प्रसिद्ध 
नहीं हे । अतः उत्पत्ति के सिद्ध न होने से सम्पूणं जगत झात्मा.ही 
है इसलिये वेदान्तो में “बाहर भीतर सब कुछ अजन्मा दी हे” 
इत्यादि रूप से सब को अज ही कद्दाहै। और तुम जो मानने हो 
कि विद्यामान जागरित से अविद्यमान स्वप्नं उत्पन्न होता है ! चै 
भी ठीक नहीं, क्‍योंकि लोक में विद्यमान सदस्तु से असत्‌ का जन्म 








"बंद -आण्डकयोपेनिषद 


असंज्जांगरिते ` इवा ` स्वप्ने पश्यति तन्मयः | 

: झसस्स्वप्नेऽपि दवा च प्रतिबुद्धो न पश्यति ॥३६॥ 
.. [जीव जाग्रत्‌ काल में ( रञ्जुसप के समान कल्पित ) 'असदू 
“ पदार्थों को देखकर उनके संस्कार के साथ तन्मय हो स्वप्त में: उन्हें 
“देखता है तथा स्वप्न में मी असद्‌ पदार्थों को देखकर जगा 'इुधा 
पुरुष उन्हें नहीं देखती ( बस ! इतने मात्र से जाग्रत. को कारण 
ओर स्वप्न को काय कहा गया है ॥३९।।. ] | 
“संभवोऽस्ति लोके नं ह्यसतः शाशविषाणादेः संभवो दष्टः कथं 
"चिदपि ॥ईप॥ iE 





ननूक्त त्वयैव स्वप्नो जागरितकायमिति तत्कथसुत्पादोऽप्रसिंदध 


इत्युच्यते। शुणु तत्र यथा कायकारंणंमावोऽस्मासिरंभिम्रेत ईति । 
“असद्चिद्यमानं रज्जुसंपंबद्दिकल्पितं वस्तु जागरिते इष्ट्वा तंद्धाव 
_भावितस्तन्मयः -स्वप्नेऽपि - जारारितवद्य्राह्मप्राहकरूपेश - विकल्प 
-यन्पश्यति तथाऽसत्स्वप्नेऽपि दृष्टवा च अतिबुद्धी न पश्यत्यविक्पः 
नहीं होता |” अविद्यमान शाशविषाणादिअसत्पदारथो का जन्म संत. 
कारण असत्‌ कारण से किसी भी प्रकार देखने में नहीं आता ॥रेफ 
पू०-जव आपने स्वयं ही यह कहा, कि स्वप्न जागरित -का काय 
है । फिर भला यह कैसे कह रद्दे हो कि उसकी उत्पत्ति प्रसिद्ध ६ ` 
__ सि०-स्वप्न और जाम्रत्‌ में जैसा काय कारण भाव हमें अमीट 
है, वह तुम सुनो । जाग्रत्‌ अवस्था में अविद्यमान, विषय--रज्जु सपं 
'की भाँति विकल्पित असइस्तु को देखकर उसके संस्कार से सं 
हो तन्मयभाव से स्वप्न में भी जागरित की भाँति ग्रा आके भाव 
रूप से कल्पना करता हुआा देखता है. तथा स्वप्न की भ्रांति विष के 
असद्वस्तु को देखकर जगा हुआ. पुरुष विकल्प करने के कारण 


PR PP” 2 


) 





सानुवादशाङ्रभाष्ययुता २२३; 


नास्त्यसद्ध तुकमसत्सदसद्वेतुकं. तथा।. 
सच्च सद तुक नास्ति सद्ध तुकमसत्कृतः ॥४०॥ ` 
[ (आकाश पुष्प के सदृश न. असत्‌, पदाथ ही.. असत्‌ कारश. 
चाला है और न घटादि सत्‌ कारण वाला दै झर न .घटादि सन्‌ 
पदाथ ही असत कारण वाला हे । वेसे ही सत्‌ पदार्थ भी सत्‌ कारण 
चाला नही है, तो भला असत्‌ पदाथ सत कारण वाला केसे हो _ 
सकता है ॥४५।। ] : 
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यन्‌। चशब्दात्तथा जागरितेऽपि दृष्ट्वा स्वप्ने न पश्यति कदा- 


चिदित्यथः। .तस्माऽजागरितं. स्वप्नद्देतुरुच्यतेःन.तु परमाथसदिति .. 

कृत्वा. 11२१९] | | 
परमा्थतस्तु न कस्यचित्केनचिदपि प्रकारेण कायकारणभाव 

उपपद्यते । कथम । नास्प्यसद्ध तुकमसच्छशविषाणादि देतुः कारणं ` 


यस्यासत एव 'स्वकुसुमादेस्वदसद्ध तुकमसन्न विद्यते तथा. सद्रपिः- / 


घटादिवस्तु असद्ध तुक शशविषाणादिकाय नास्ति । तथाः स्च; विद्य-- । 





देखता हूँ। शलोक में आये /च? शब्द का अभिप्राय. यह है कि-ऐसेःही 
कभी जागरित में भी देखकर स्वप्न में उन पदार्थों को नहीं देखता:1 
इसलिये प्रायशः स्वप्न जागरित के बासनाओं से होने के कारण 
ऐसा कह दिया जाता है, स्वप्न का कारणजागरित है जाग्रत “को 
प्रमाथं सत्‌ मानकर स्वप्न का कारण जामत्‌ को नहीं कहा हे ॥३९॥ 

.. इस प्रकार व्यवहारदृष्टि से स्वपन और जागत. में कायकारणक्षाव 
कहा गया है । परमार्थस्तु किसी भी प्रकार से काय कारण भाव 
संभव नहीं है, केसे ? कायं कारण के सम्बन्ध में प्रायशः चार प्रकार 
का अत देखा जाता है । । 

` १ :--असत्‌ कारण से असः काय की उत्पत्ति । 

२:--असत्कारण से सतक/य की उत्पत्ति । 





२३०” माण्डक्योपनिषद्‌ 


& ST 
मानं घटादि विद्येमानघटादि वर्त्वन्तरकाय नार्ति। सत्कांयमसत्कुत 


एव संभवति । ने त्रान्यः कायकारणभावः सभवात शक्यो वा कल्प- 


यितुम्‌। अतो विवेकिनाम सिद्ध एव कायकारणभाव कस्यचिदित्य- 


भिप्राय: ॥४० _ 


a RS क- 





३ :--सत्‌ कारण से सत्‌ काय की उत्पांत्त । 


४ सत्‌ कारण से असत्‌. काय की उत्पत्ति इन चारों प्रकार _ 


के कायकारण का खण्डन इस कारिक से किया गया हेन 


। | १ :--असत्‌ कारण वाला असू काय भी नहीं है, यदि आकाश" 


कुसुम आदि असत्‌. पदाथ का शशश्ज्ञादि असतकारण होता, तो 


सत कारण वाला 
भी काये कारण है नही 


काये नही हे | 


नही है । 


७8 :--फिर भला सत्‌ का काय असत्‌ हो, यह कैसे 





ही उचित होगा, कि विवेकियों की दृष्टि में किसी भी वस्तु का काय 
कारणभाव निश्चित नदी है, यह इसका तात्पय है ॥४०॥ 
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ला. असत्‌ काय मान लिया जाता, पर ऐसा कहीं: 


:-२ --तंथा घटादि सद्वस्तु भी -शश विषाणादि असत्‌ कारण का. 


_ ऐसे ही बिद्यमान्‌ सद्धटादि किसी अन्य. वस्तु का काय 


संभवं हो 


सकता है । उक्त चतुर्धा कल्पना के अतिरिक्त काय कारणभाव संभव, 
नही ओर न कपना ही का जा सकती है । इसीलिये ऐसा मानना 


rie = 


तानुवादशा डुरमाष्यय॒ता २३१ 


विपर्यासाधथा जाग्रदचिन्त्यान्धूतवतस्ृशेतु । .. 
तथाः स्वप्ने बिपर्यासाद्वमास्तनेव.. परयति ॥४१॥ 
[ जैसे कोई मनुष्य भ्रान्ति से जामत्‌ कालीन रज्जू सर्पादि 
अचिन्त्य पदार्थों को परमाथ की भाँति प्रश करता है, वैसे ही स्वप्न 
में भी भ्रम से ही स्वप्नावस्था में ही स्वप्न कालीन पदार्थों को देखत 
है, ( जाग्रत से उत्पन्न होते हुए नहीं देखता ॥४१॥ ) | 








पुनरपि जाग्रत्स्वप्नयोरसतोरपि कायकारणभावाशङ्कामपनय- 


न्नाह.। विपर्यासादविवेकतो यथा जाम्रज्जागरिते5चिन्त्यान्भावान-, 
शकक्‍यचिन्तनीयान्रज्जुसपादीन्भूतवत्परमार्थवत्स्पृशन्निव विकल्पये- 
दित्यर्थः । कश्चिद्यथा तथा स्वप्ने बिपर्यासाद्वस्त्यादीन्धर्मान्पश्यन्तिव 
चिकल्पयति तञ्चैव पश्यति न तु जागरितादुत्पद्यमानादित्यथ: ॥४१॥ 
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ठीक है। - जाग्रत्‌ और स्वप्न दोनों ही असत्‌ हैं फिर भी इनका 
कार्यकारणभाव सम्बन्ध बन सकता है। इस शंका को दूर क 
हुए कहते है--रज्जुसर्पादि पदार्थ चिन्तन के योग्य न होने के 
कारण अचिन्तनीय हैं । ऐसे अचिन्तनीय रञ्जुसपाँदि का जग्नद- 
घस्था में अविवेकरूपविपयोसं के कारण कोई पुरुष परमाथ के , 
समान स्पश करते हुए से कल्पना करता है। बैसे ही स्वप्न में भी 
भ्रम के कारण ही हाथी आदि पदाथ को देखता हुआ सा कल्पता 
करता है । तात्पर्य यह है कि ऐसे स्वप्न के हाथी आदि को जाम्रव 
से उत्पन्न हुआ नहीं देखता, किन्तु केबल उसी अबस्था में अधिष्ठान 
की अविवेक के कारण देखता है । अधिष्ठानतत्त्व का साक्षात्कार 
होते ही उन कल्पित वस्तुओं का निःशेष विनाश हो जाता हे । अतः 
असत्‌ स्वप्न ओर जागरित मे कायं कारण भाव सवथा संभव र 


नहीं है ॥४१॥ 
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२३२” माण्डक्योपनिषद्‌ 


उपलम्मात्समांचारादस्तिवस्तुत्ववादिनाम्‌ | 
जांतिंस्तुः देशिताः बुद्धे रजञाते्नसतां. सदा ॥४२॥. 
[ पदायाँ-की उपलब्धि: ( आर वर्णाश्रमादि धमा के" सम्यकू 


आचरण से-जो लोग पदार्थों की सत्ता मानते हैं ओर अजातवाद से . 


डरते भी है. ऐसे लोगों के लिये ही अट्ठे तवादी विद्वानों ने ( अद्वेत 
में प्रवेश कराने के लिये) जाति का उपदेश किया देम कराने के लिये.) जाति का उपदेश किया है ॥४२॥ ] 
याऽपि बुद्धे रे तवादिमिजातिदे शितोपदिष्टा। उपलम्भनमुप- 
७ ~ ९ 
लम्मस्तस्मादुपलव्धेरित्यथः । समाचाराइरशाश्रमादिघमसमाचर- 
णात्‌) ताभ्यां हेतुभ्यामस्तिवस्तुरववादिनामस्ति वस्तुभाव इत्येवं- 


| बद्नशीलानांः दृढाप्रहवत | 
| सा देशिता जातिः। तां ग्रहन्तु तावत | वेदान्ताभ्यासिनां तु स्वय- 


जगदुत्पत्ति का आदेश अविवेकियों के लिये है 





क्‍योंकि श्रडालु रढ़ाम्रदी- मन्दविवेक वालों की ऐसी धारणा रही दै 


कि जाग्रत का उपलंम्भ यानी अनुभूति तथा वर्णाश्रमादिधमा के 
सम्यक आचरण से अथात्‌. उन दोनों ही कारणों से पदाथ का 


अस्तित्व है । इस प्रकार कहने वाले इढाम्रही उक्त मन्दविवेवि 


[a 


|. उपदेश किया गया है । श्रुति एवं -तत्त्ववेत्ताओं का विश्वा 


` परमार्थवुद्धि से जगदुत्पत्ति का उपदेश उन्होंने नहीं किया! 


हवतां भ्रदधानानां मन्द्‌ विवे किनामर्थो पायत्वेन 


मेवाजाइयात्मविषयो विवेको भविष्यतीति न त्‌ परमाथथुद्धया। 
ee] २ 


'अद्ध तवादी विद्वानों ने जो जगदुत्पत्ति का अ किया है, वद. 
झविवेकियाँ के “लिये तत्त्वज्ञान के उपायरुूप से किया गया ६) ` 


| 

|. के लिये जह्मात्मैकयबोध की प्राप्ति के उपाय रूप से उत्पत्ति का. 
4 तास है कि“ 
| i आज वे अविवेकी भले ही उस जगदुप्पत्ति को मान ले, किन्तु 
। वेदान्त के अस्यास करने वाले उन मन्दप्रयन्नशील साधका को भी 
' अजन्मा अद्वितीय आत्म विषय का विवेक हो ही जावादै। अतः 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता २३३. 


ग्रजातेल्र सतां तेषामुपलम्भादियन्ति। ये। ; 
जातिदोषा' ` न सेत्स्यन्ति : दोषोऽप्यल्पो ` भविष्यति ४३॥ 
` | द्वैत पदार्थों की उपलब्धि ( और वर्णाश्रमादि के आचारों ) 

के कारण जो अजातवाद से डरते हैं और दौतमान:कर अद्य ` 

आत्मा से विरुद्ध माग में चलते हैं, ऐसे ( श्रद्धालु और सन्मार्गाव- 

लम्बी ) के लिये जाति दोष सिद्ध नहीं: हो सकते, ( क्‍योंकि चे: 

विवेक माग में प्रवृत्त हैं और यदि होगा तो सम्यक्‌ दर्शन की 
' अप्राप्ति के कारण होने वाला ) दोष स्वल्प ही होगा ॥४३॥ ] 











ते हि श्रोत्रियाः स्थूलबुद्धित्वादजातेरजातिवस्तु न: सदा त्रस्यन्त्यात्म- 
नाशं मन्यमाना अविवेकिन इस्यथः। उपायः ` सोऽवताराये- 
युक्तम्‌ ॥४२॥ | 

ये चैवमुपलम्मात्समाचाराच्चाजातेरजातिवस्तुनञ्नसन्तोऽस्ति 
बस्त्वित्यद्वयादात्मनो वियन्ति-विरुद्धं यन्ति ह तं प्रतिपद्यन्त इत्यथः | 
तेषामजातेखनसतां श्रद्धानानां सन्मागावलम्बिनां जातिदोषा जात्यु- 
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अविवेकी ` इसीलिये कद्दे गये है, क्योंकि वे केबल भुतिपरायण हैं, 
स्थूलबुद्धि के कारण अपना नाश मानते हुए जन्मरहित चस्तु से 
सदा डरते हैं, यह इसका तात्पय है । यद्दी बात आचाय गोडपाद" 
ने “उपायः सोऽबताराय? इत्यादि अद्वैतप्रकरणस्थ ` पन्द्रहवे श्लोक ˆ 
में कही है ॥४२। | १ झम 
सन्मार्गावलम्बी भद्धालु दैतवादियो की' गति 

` इस अकार पदार्थों की उपलब्धि और वर्णाश्रमादि' आचारों के 
उपदेश के कारण अजन्मा. वस्तु से वे डरते दै, अर्थात छत वरतुः 
ऐसा मानकर अद्य आत्मा से विरुद्ध चलते च एवं इत को-मानते 

है उन अज्ञाति से भयभीत - श्रद्धा सन्मागोंबलम्बी साधका कोः 














२३४. माण्ड्य्योपनिषदू... ` 


उपलम्भात्समाचारान्मायाहस्ती .. यथोच्यते | . .. .. ¦ 


उपलम्भात्समाचारादस्ति . वस्तु तथोच्यते ॥४४॥ ; 

[ जिस प्रकार उपलब्धि और आचरण के कारण मायाजनित 
हाथी भी हाथी ही कहा जाता है, उसी प्रकार उपलब्धि और आचरण 
के कारण भेदरूप हो तवस्तु है ऐसा केवल कहा जाता है. ( वस्तुतः 


ha 


ये दोनों होत वस्तु के सद्भाव के कारण नहीं है ) ॥४४॥ ] 





_ “7 3 पक ककी 2... त्या 
पलम्भकृता दोषा न सेत्स्यन्ति सिद्धि नोपयास्यन्ति। विवेकमांग- 
प्रवृत्तत्वान । यद्यपि कश्चिदोषः स्यात्सोऽप्यलप एव भविष्यति । 

| सम्यरदशेनाप्रतिपत्तिह्देतुक इत्यथः ॥४३॥ 

| ननूपलम्भसमाचारयोः प्रमाणत्वादस्त्येव देतं चरित्वति। न। 

| उपलम्भसमाचारयोव्यांभिचारात्‌। कथं व्यभिचार इत्युच्यते 

उपलभ्यते हि मायाहस्ती । हस्तीव दस्तिनमिबात्र समाचरन्ति । 


जाति की उपलब्धि से होने वाले जातिदोष नहीं लगेंगे यानी जाति 
स्वीकार करने के कारण वारम्बार जन्म मरणादि दोष को वे प्राप्त 
नहीं करेंगे, क्योंकि वे विवेकमार्ग में लगे हुए हैं। यदि कुछ दोष 
होगा भी, तो केवल सम्यक दशन की अप्राप्ति से होने वाला वह 
दोष अल्प ही होगा। क्‍योंकि नहि कल्याण कृत्कश्चिदूदुगेति तात 
गच्छति? इस गीता वाक्य से उसके 'आत्यन्तिक पतन का अभाव. 
बतलाया गया है ॥४३॥ | तती... 
उपलब्धि और आचरण में व्यमिचार भी हे. 
| पू०=~उपलञ्धि ओर आचरण प्रमाण होने से हवे त वस्तु हे ८), 
Br फिर भला होतवस्तु का अभाव कैसे कह रहे दो “ककल 
____ रि०--)सा कहना टीक नहीं । क्‍योंकि उपलब्धि और आचरण 
का ठप्रभिचार भी होता है । कैसे व्यभिचार . होता है? इस पर 
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सानुवादशाङ्करभाष्ययुता २३%. 


जात्याभासं चलामासं वस्त्वाभासं तथेव च | 


आज्ञाचलमचस्तुत्वं - विज्ञानं शान्तमद्यम्‌ ॥४५॥ 

. [ (अजाति होता हुआ भी जातिवत्‌ प्रतीत होने से) जिसे 
जात्याभास कहते हैं ( अचल होते हुए जो ) चल के समान प्रतीत . 
होता है, ( द्र्य न होते हुए भी ) .वस्तु के समान भासता दै, ( वह 
परमार्थतः ) अज, अचल और अवस्तु रूप शान्त एवं अद्वितीय . 
विज्ञान ही है ॥४५॥ ] | 


लिन UMS मन क नि छ तत 
बन्धनारोइणादिहस्तिसंबन्धिभिध महेस्तीति चोच्यतेऽसन्नपि यथा 
तशैचोपलम्भससाचाराद्ह्वेतं भेदरूपमस्ति वस्त्वित्युच्यते। तस्मा- 
न्ञोपलम्भसमाचारौ इतवस्तुसद्भावे हेतु भवत इत्यभिप्रायः ॥४४॥ 

. कि. पुनः परमाथंसद्वस्तु यदास्पदा जारधाद्यसदूबुद्धय इत्याह-- 
अजाति सञ्जातिवदबभासत इति जात्याभासम्‌। तद्यथा देवदत्तो 
जायत इति । चलाभासं चलमिंबाऽऽभासत इति। यथा स एव - 


94305 5 2८४८ सन मे अन्न प्या 
कहते है--बास्तविक हाथी के समान माया से बना हाथी भी देखा 


जाता है, क्‍यों कि हाथी के समान ही माया से बने हाथी के साथ भी 


बन्धेन-आरोहणादि हस्तिसम्बन्धी धर्मों से. व्यवहार करते हे । 


जैसे--असव होने पर भी वह हाथी है, ऐसा कदा जाता है। बेसे . 
ही प्रतीति और आचरण के कारण मेदरूप डौतवस्तु हे ऐसा कहा 
जाता है। अतः तातप्थ यह है कि प्रतीति और आचरण हेतवरतु 
की सत्ता में अव्यभिच रित नहीं है ॥४५॥ म hs: 
प्रातः कयाहै। 

अच्छा तो जिसके आश्रित जाति आदि असत बुद्धियाँ होती है, 

बह्‌ परमाथ वर्तु वास्तव में क्या है! इस पर कहते ६--जो वास्तव 
मं हे तो अजाति, पर जाति के समान प्रतीत होता है, उसे जात्या" 
भास कहते हैं। यथ[--देवद्त्तप्रद . उपलक्षितचेतन अजन्मा होता 








२२३६" माण्डक्योपनिषद्‌ ` 


एवं न जायते चित्तमेवं धर्मा अजाः स्मृताः। . : 
एवमेव विजानन्तो न पतन्ति विपेयेये ॥४६॥: 

[ इस प्रकार उक्त हें से चित्त उत्पन्न नही होता। अतएव 
्ह्मज्ञानियां ने जीवात्मा को" अजन्मा माना है.। ऐसे जानने बालेः 
लोग ही रान्ति में नही पडते. ॥४६)॥ | | 

I Ia एफ 7 एज ्मतजत्स्य १ 
इबदत्तो गच्छतीति । वस्त्वाभासं वस्तुटुठ्यं घमि तद्द अभासत इति 
वस्त्वाभासम्‌ । यथा स एव देवदत्तो गौरो दीघ इति जायते देवदत्तः - 
स्पन्दते दीर्था गोर इत्येवमवभासते परमाथतस्त्वजमचलमवस्तुर्वम-' 
र्यं च । कि तदेवंप्रकारं विज्ञानं विज्ञः । जात्यादिरहितत्वाच्छा- ` 
न्तम्‌ | अत एवराद्वयं च तद्वित्यथः ॥४श॥ 1 


| एबं यथोक्त भ्यो हेतुभ्यो न जायते चित्तमेवं धर्मा आत्मानोञ्जा: 





हुआ भी देवदत्त उत्पन्न होता है, ऐसा व्यवहार, देखा जाता है । 
बसे ही जो अचल होता हुआ भी चल के समान -प्रतीत-होता हो, 
उसे चलाभास कहते हें । यथा--वही देवदत्त जाता है, एवं वस्तु- 
धर्मी द्रव्य को वस्त्वाभास कहते हैं, क्योंकि वह वस्तु न होते हुए 
. भी वस्तु के समान दीखता है। एवं जिस प्रकार वही देवदत्त गौर 
वर्ण और दीघ है। अतः वास्तव में जाति, गति; और वणाँदि से 





है ५ 
2 क 
Eid, 97 
| 
ही 


गौर बण एवं दीघ 
' से देवदत्त पद लक्ष्य चेतन,. अजन्मा, अचल, अवस्तु और अद्रव्य 
. ही है। इस प्रकार का बह है कयाः! : इस. प्ररःसिद्धान्ती कहता है किं 
. वह है विज्ञान, यानी चिन्मात्र, है। तथा बह जन्मादि से रहित होने 
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' भाबाय हैं ॥०५॥ | 
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रहित होता हुआ भी देवदत्त उत्पन्न होता हे, चलता है तथा वह | 
है, इस प्रकार भासता है । परन्तु परमाथ दृष्टि 


` के कारण शान्त है। इसीलिये बद्दअद्वय भी है। यही इसका. 


इस प्रकार पूर्वोक्त देतुओं से चित्त उत्पन्न नहीं दोता,. वैसे दी. 


| 
१ 








सानुवादशाङ्करभाष्ययुता - २३७ 


ऋजुवक्रादिकामासमलातस्पन्दितं.... .-यथा:..... 
5ग्रहणग्रहकाभास ` -:विज्ञानस्पन्दितं 'तथा॥४७॥ 
: [ जिस प्रकार जलती; हुईं बनेती का घूमना ही (लोक में) सीधे 
टैडे रूपों में भासता है वेसे-ही अविद्या के कारण ' स्पन्दन होता 
(हुआ सी विज्ञान का स्पन्द ही. प्रहण और अहुकादि रूपों में: प्रतीत 


होता'हैः॥४७॥ ] . 


MANAG Ss ननननननननननननननन+ 
स्मृता -्रह्मविद्िः । “धर्मा इति बहुवचनं देहभेदानुविधायित्वादद्दय- 
-स्यैचोपचारतः । एवमेव यथोक्त विज्ञान: जात्यादिरहितमद्दयमात्म- 


तत्त्वं i चिजानन्तस्त्यक्तबाह्मैषणाः पुनन पतन्स्यविद्याध्वान्वसागरे 
विपर्यये । “तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः {०७ इत्यादिः | 
९ 


-मन्त्रवर्णात्‌ ॥४६ | 
यथोक्त॑ परमार्थैदरानं अपञ्जयिष्यन्नाहयथा हि लोक ऋजु- 


॥ चक्रादिप्रकाराभासमलातस्पन्दितमुल्काचलनं तथा ग्रहणभ्राहकाभास 


अत्मा भी 'अजन्मा दै । ऐसा ब्रह्मवेत्ताओं ने कहा है। देहभेद के . 
अनुसरण करने वाला होने से :अद्वितीय आत्मा के लिये गौण दृष्टि 
पसे" धर्सा? ऐसा बहुवचन का. प्रयोग कर दिया गया है-1- ऐसे. ही 
पूर्वोक्त विज्ञान रूप ज्या को “जाति आदि से रहित अद्वितीय आत्म 
तत्त्व: रूप से जानने वाले सम्पृण बाह्य ऐेषणाओं से सुक्त मुख्याधि- 
कारी पुनः-अविद्यान्धकार रूप भ्रान्तिमय समुद्र में नही पड़ते । उस 
अवस्था में एकत्व आत्मदंशी पुरुष को क्या मोह और क्या शोक हो 


“सकता है? इत्यादि मन्त्र बण से यही बात कदी गंयी है ॥४३॥ | 


क _गलातस्पन्द का ध्टान्त ER ७ 
:पूर्वाक्त परमाथ-द्शन का विस्तार करते. .हुए कहते हैं--जैसे 
लोक सं-सीधे-टैढे आदि प्रकार से भासने वाला थलातस्पन्द (उल्का 





८२३८ ` माण्ड्वयोपनिषंद्‌ ` 


अस्पन्दंमानमलातमनाभासमजं ` यथा 
अस्पन्दमानं  विज्ञानेमनामासमजं तथा ॥४८॥ 
` [ जैसे स्पन्दन से रहित अलात ( ऋजु चक्रादि आकारों में 
` भासित न होने के कारण (अनाभास और अज है, वेसे ही ( अविद्य 
से प्रतीत होने बाला विज्ञान स्पन्द अविद्या के निवृत्त होते ही) 
स्पन्दन रहित विज्ञान भी अज और अचल हो जाता है ।४८ा 


रा त्रात १०० 2... 41 
. विषयिविषयाभासमित्यथ: किं तहिज्ञानस्पन्दितम्‌ । ` स्पन्दितमिव 
स्पन्दितसविद्यया । न ह्याचलस्य विज्ञानस्य स्पन्दनसस्ति । अजाचल- 

| मिति ह्यक्तम्‌ ॥४७॥ | री 
| झस्पन्दमान स्पन्दनवर्जित तदेवालातमज्वाद्याकारेणाजायमान- 
| सनाभासमजँ यथा तथा5विद्यया स्पन्द्मानमविद्यो परमेऽस्पन्दमानं 


चक्र ) का भ्रमण दी है। वैसे ही ग्रहण और आहुक रूप से भासने 

वाला अर्थात विषयी और विषय का आभास भी है। चह कोन है! 

स्पन्दितविज्ञान ही है । जो अविद्या से स्पन्दित हुआ सा प्रतीत होता 

है। वास्तव में चल क्रियारहित कूटस्थस्वरूप विज्ञान में अविद्या के 
(बिना स्पन्दन संभव नहीं, क्योंकि अभी पैतालीसबें श्लोक में विज्ञान 
अज और अचल है, ऐसा हम कह आये हैं ॥४७॥ : : 


५ जैसे वही अलातस्पन्दन क्रिया से रहित होने पर 'सीधे टेढे 
|... आदि आकारों में भासित न होने के कारण अनाभास और अजन्मा 
| ` दीरहता है, अर्थात जब उस अलात में स्पन्दन नहीं होता तब rh 
1: देढे सीधे रूप में प्रतीत नहीं होता। ठीक वेसे ही अविद्या से स्पा 
। होने वाला जो विज्ञान है, वह अविद्या के निवृत्त हो जाने पर जाति 

। आदि रूप से स्पन्दित न होता हुआ आभास जन्म तथा चलनक्रिया 
.. से शून्य दो जायेगा। अतः निष्कल निरवयव विज्ञान के जात्यादिः 
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.... बल सो नमाला नो 
“न ततोज्न्यत्र निस्पन्दान्नालातं प्रविशन्ति ते ॥४६॥ 
म” "निया: अलात 3230040 इृव्यत्वामाबयोगतः |... 
[4 बिज्ञानेशपि 'तथव : सस्याविशेषत;.॥५०॥... 
[ अलात के स्पन्दित होने पर ( सीधे टैड़े आदि अकारों में ) 
'झाभास कही अन्यत्र सं नही उपस्थित हो जाते और न स्पन्द 
रहित अलात में ही प्रवेश करते हैं इक्षा ] डो 
' [ बस्तुस्व का अभाव होने से वे ( घर से निकलने के समान ) 
अलात से भी नहीं निकले है । ठीक ऐसे ही आभास की समानता 
होने से विज्ञान के विषय में भी ससफना चाहिये ॥५०॥ | _ 
जात्याद्याकारेणशानाभासमजमचलं भविष्यतीत्यथः ४८ 
' ` ` किंच तस्मिन्नेबालाते स्पन्दमान क्ययुवक्राया भाय अलातादन्यतः 
कुतञ्चिदागत्यालातेनेच भवन्तीति नान्यतोसुवः। न च तस्मान्ति- 
स्पन्दादलातादन्यत्र निगंताः। न 'च निस्पन्दमलातमेब अवि- 
"शन्ति ते॥४९॥ ' ` [ छि कै PR TF PTH 
किचन निरगंता अलातात आसासा शहि मर निता 'अलातात्त आमास गृहादिवदद्रव्यत्वाभावयो- 
'रूप से. प्रतीत होने में अविद्या ही एकमात्र कारण है, यह इसका 
'तात्पय है॥४७) . ... | ) 6, 55 फि छाना 
. . इसके अतिरिक्त उस अलातू स्पन्दन क्रिया वाले होने पर सीधे 
रदे आदि आभास किसी अन्य से होने वाले नहीं हैं. और न. उस 
अलात के स्पन्दनरहित होने पर वे आभास अन्यत्र १४. जाते ही 
हैं, एवं न उस निस्पन्द अलात में वे आभास प्रविष्ट ही होते हैं । 
अतः अलात में सीधे टेढ़े आदि आभास मिथ्या ही ह।ष्धी न 
इसके अतिरिक्त उस ऋज्वादि आभास में द्रव्य 9 
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विज्ञाने स्पत्दमाने वै - नाऽऽभासा अन्यतोश्चुवः। 
- “न ततोऽन्यत्रः -बिस्पन्दा्न - विज्ञानं ‘विशन्ति ते ॥५१॥ 
[ विज्ञान केःस्पन्दित..होते पर-भी ऋजु चक्रादि-आसास कहीं 
अन्यत्र से नही आते तथा उसके पंन्द रहित होने पर कही अन्यत्र 
नहीं चले जाते और न वे बिज्ञान में दी प्रवेश करते'हेंगाशूश] | 


SE re he SC I I IT TT FE TE क वरा 


ss. hn Sat 





de ६८३०: Cre १ 
-गतः । द्रव्यस्य भाषो द्रव्यत्वम। तदभावो द्रव्यत्वाभावः। द्रव्यत्वा- 
भावयोगतो द्रव्यत्वाभावयुक्तेवेस्तुत्वाभावादित्यथ: । - वस्तुनो हि 
अवेशादि संभवति नावस्तुनः। विज्ञानेऽपि . जास्योञ्चाभासारतथेव 

. स्युराभासस्याविशेषतस्तुल्य त्वात्‌ ॥५०॥ 
| अलातेन समानं सबं विज्ञानस्य । सदाऽचलत्बं तु विज्ञानस्य 
| __बिशेषः।।-जात्याद्याभासाः विज्ञानेऽचले-किकृता इत्याह । काय कारणता* 


डम DE Ho व्य ORE 
.क्थोंकि द्रव्य के भाव को द्रव्यत्व कहते हैं आर. उसके अभाव को 
-द्रव्यत्बामाव कहते हैं । ऐसे द्रव्यत्वाभाव रूप युक्ति के, कारण उस 
-आभास में वस्तुत्वःनहीं दै । यदि उसमें वस्तुत्व होता; तो 

गृहादि से निकलने के समान अलात से वे आभास निकल आये ह 
रेसा मान लेते । प्रवेश या निर्गमन वस्तु के दी हो सकते हैं; अवस्त 
- के नहीं । जैसे दृष्टान्त में आभास -अबस्तु होने-से उसमें 

संभव नहीं है। ठीक बैसे ही विज्ञान में प्रतीत होने वाले जात्यांदि 
आभास भी ऐसे ही सममने योग्य है, क्योंकि अन्ततः ऋष्वादि- 
आभासं में और जात्यांदि-आभास में समानता होने के का दोनों 
की तुल्यता तो है ही । यह आभासत्व यानी दृश्यत्व हेतु दोनों 
मिथ्यात्व का प्रयोजक है ॥४०॥ | 
दोनों. में, तुल्यता किस प्रकार हे ? इस पर कहते हें--अलात के 


क्र 


समान ही जात्यादि-आभास सव कुछ विज्ञान ही है यानी प्रातीतिक 
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|, ~ ७ ¢ 
| न विगतास्ते विज्ञानाद्द्रव्यत्वाभावयोगतः | ` 
| कार्यकारणताभावाद्यतोऽचिन्त्याः - सदैव ते ॥५१॥ 
[ वस्तुत्व के अभाव होने से वे जीव विज्ञान से भी नहीं 


निकलते हैं, क्योंकि काय कारण भाव के न होने के कारण-वे 
जात्याभासादि सदा ही अनिवंचनीय हैं ॥४२॥ ] 








भावाज्जन्यजनकत्वानुपपत्तेरसावरूपत्वाद चिन्त्यास्ते यतः सदेव । 
यथा5सस्स्वुज्वाद्याभासेपु ऋज्वादिउुद्धिद टा$लातमात्रे तथा5सत्स्वेव 


“= 


जात्यादिपु विज्ञानमात्रे जात्यादिवुद्धिम षैवेति समुदायाथः ॥५१-९२॥ 





TIMES अअ 


होने से मिथ्या हे । किन्तु सदा अचल रहना यह अलात की अपेक्षा 
विज्ञान में विशेष है । विज्ञान के अचल रहने पर जात्यादि आभास 
किस कारण से होते हैं! इसका उत्तर देते विज्ञान और जात्यादि- 
आभास में कार्यकारण भाव न होने के कारण उनमें जन्यजनक 
भाव भी नहीं हें । इसलिये वे सदा अचिन्तनीय हँ । जैसे सीधे टेढे 
आदि आभासों के न होने पर भी केवल अलात में ऋज्वादिबुद्धि 
होती देखी गयी है। वैसे दी जात्यादि-आभास केन होने पर भी 
केवलं विज्ञान मात्र में जो जात्यादिबुद्धि होती है, वह अचिन्तनीय 
होने से मिथ्या ही है। यही इन दोनों श्लोकों के समुदाय का 
सथ है ॥५१-५२॥ 
१६ 
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द्रव्यं द्रव्यस्य हेतु! स्यादन्यदन्यस्य चैव हिं | 
द्रव्यत्वमन्यभावो वा धर्माणां जोपपचते ॥५३॥ 

[ अन्य द्रव्य ही अन्य द्रव्य का कारण हो सकता है (नकि 
उस द्रव्य का बही कारण और, जो वस्तु द्रव्य नहीं है. वह किसी 
का स्वतन्त्र कारण होता लोक में देखा नही गया है ) आत्माओं में 
द्रव्य सम्भव नहीं हे ( अतः उनमें कारणत्ब भी नही ॥५३॥ | 


id 





अजमेकमात्मतत्त्वमिति स्थितं तत्र यैरपि कार्यकारणभावः 
कल्प्यते तेषां द्रव्यं द्रव्यस्यान्यस्यान्यद्धतुः कारण स्यान्न छु तस्यैवं 
तत । नाप्यद्रव्यं कस्याचत्कारणं स्वचन्त्रं दृष्टं लोके! न च द्रव्यत्वं 
चर्साण्मात्समनाझुपघद्यतेऽन्यव्वं व! कुतश्चिद्येनान्यस्य कारणत्वं 
कार्यत्वं वा प्रतिपद्येत । अतोऽद्रव्यत्वादनन्यस्वाद्च न कस्य चित्कार 
कारणं वाऽऽत्मेत्यथः ॥५२॥ 











आत्मा सें कार्यकारण भाव संभव नहीं 


इस प्रकार अजन्मा एक आत्मतत्त्व है, ऐसा निश्चय इु्ा। 
फिर भी उसमें जो लोग कार्यकारणभाव की कल्पना करते हं 
अत में भी अन्यद्रव्य का कारण अन्यद्रव्य ही हुआ करता हैं, न 
उस द्रव्य का कारण वही द्रव्य । इसके सिवा जो वस्तु नहीं 
वह किसी का स्वतन्त्र कारण होता हुआ लोक में नहीं देखा गया 
है। आत्मा में न तो द्रव्यत्व ही है और न अन्यत्व ही किसी प्रकार 
से संभव है । जिससे कि वे आत्मा किसी अन्य द्रव्य के कारण यां 
कार्य भाव को प्राप्त कर सकें । अतः द्रव्यत्वाभाव और अन्यत्वाभार्व 


हो हे ॥५३॥ 





के कारण ही आत्मा किसी का सी न काय दै, और न कार 


च्य Sr AS निजि 
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एवं न चित्तजा धर्माथ्ित्त वाऽपि न धर्मजस्‌ । 


एवं देतुफ्लाजाति प्रविशन्ति मनीषिणः ॥ ५४॥ 
[ इस प्रकार उक्त देतुओं से बाह्य पदाथ चित्त से उत्पन्न नहीं 
हुए है ओर न आत्मविज्ञान स्वरूप चित्त ही बाह्य पदार्थों से उत्पन्न 
हुआ है । ( क्योंकि सभी पदाथ चित्त के अभास सात्र हैँ) अतः 
| मनीषी हेत और फल की अनुपत्ती का ही निश्चय करते हैं ॥५४॥ | 


च... . .. ... - कशि 
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एवं यथोक्तेभ्यो हेतुभ्यो आत्मविज्ञानस्वरूपमेव चित्तमिति न 
चित्तजा बाह्यधर्मा नापि बाह्यघमज चित्तम्‌। विज्ञानस्वरूपाभास- 
मात्रत्वात्सवंधर्माणाम्‌ । एवं न देतोः फलं जायते नापि फलाद्धतु- 
रिति हेतुफलयोरजाति हेतुफलाजाति प्रविशन्त्यध्यवस्यन्ति | आत्मनि 
हेतुफलयोरभावमेब प्रतिपद्यन्ते जद्मविद इत्यथः ॥५४॥ 

Mss, . RTS HR 

` इस प्रकार पूर्वोक्त हेतुओं से यह सिद्ध हुआ कि. चित्तविज्ञान- 
स्वरूप ही हे । बाह्यपदार्थ न तो चित्त से उत्पन्न हुए हैं और न बाहा 
भूत-भौतिक पदार्थों से चित्त ही उत्पन्न हुआ है, क्योंकि समस्त घम 
बिज्ञान स्वरूप के केवल 'याभासमात्र ही तो है। ऐसे हीन तो घर्मा- 
धर्म हेतु से शरीर रूप फल उत्पन्न होता है ओर न शरीररूप फल 
से धर्माधर्म रूप हेतु ही उत्पन्न होते हैं । इसीलिये अह्मतत्त्वद्शी- 
पुरुष हेतु और फल की अनुतपत्ति निश्चित करते हैं अर्थात्‌ आत्मा में 


हेतु और फलभाव नहीं है, यही ब्रह्म ज्ञानियों का निश्चय है ॥४४॥ ` 














/ 
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यावद्धे तुफलावेशस्टावर्द तुफलोळधवः । 
चोणे हेतुफलावेशे नास्ति हेतुफलोळ्धवः ॥५४॥ 

' [ जब तक हेतु फल भाच का आरोप ( आत्मा में ) हो रहा दै, 
तभी तक हेतु और पल की उत्पत्ति भी है ( किन्तु जिस समय 
अडत बोध से अविद्या जनित ) हेतु फल भाव का आवेश चण 
हो जाता है, उस समय ( हेतु फल भाव रूप ) संसार की उत्पत्ति 
भी नहीं होती ॥५५॥ | 


ये पुनदैतुफलयोरभिनिविष्टास्तेपा कि स्यादित्युच्यते-धर्माधमा- 
ख्यस्य हेतोरह कर्ता मम धर्माधमौं तत्फलं कालान्तरे कचित्पाणि- 
निकाये जातो भोक्ष्य इति यावद्धेतुफलयोराबेशो हेतु फलाम्रह आत्म- 
न्यध्यारोपणं तच्चित्ततेत्यथ: । तावद्धेतुफलयोरुङ्भवो धर्माधमंयोस्त- 
त्फलस्य चानुच्छेदेन श्रवृत्तिरित्यथः। यदा पुनमन्त्रौषधिवीर्येणेव 
अहावेशो यथोक्ताह तदर्शनेनाविद्योदभूतहेतुफलावेशो5प नीतो भवति 
तदा तस्मिन्क्ीणे नास्ति देतुफलोद्धव: ॥४४॥ 





हेतु-फलभाव के अभिनिवेश का परिणाम 


किन्तु जो हेतु और फल में अभिनिविष्ट हैं उनका परिणाम क्या 
होगा ? इस पर कहते हे--घर्माधम नामक देठु का मैं कर्ता हँ, मेरे 
पुण्य और पाप हैं । किसी दूसरे समय में कहीं पर प्राणी के शरीरा 
में जन्म लेकर उनका फल से भोग गा। इस प्रकार जब त्‌क आरो 
और फल का आवेश अर्थात देतु और फल का आत्मा में प 
करना, यानी तन्मयता बनी हुई है, तब तक देतु और फल का उडूच 
भी है; अर्थात्‌ पुण्य और पाप एवं उनके फल की निरवच्छिन्न रूप 
से प्रवृत्ति बनी हुई दै।' पर जब मन्त्र तथा औषध की साम. 
जैसे अहा का आवेश निवृत्त हो जाता है, बैसे ही पूर्वोक्त अक 
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थावद्धे तुफलावेशः संसारस्तावदायतः 1 
चीशे हेतुफलावेशे संसारं न प्रपद्यते ॥५६॥ 
[ जब तक हेतु ओर फल का आग्रह है तभी तक संसार विस्तृत 
होता जाता है. । हेतु फलाग्रह के क्षीण हो जाने पर ( विद्वान्‌) संसार 
को प्रा नहीं होता ॥५६॥ | | 


= न्प. 





यदि हेतुफलो्वस्तदा को दोष इति तत्रा$5इ--यावत्सम्यग्द्श- 

चेन देठुफलायेशे न निवततेऽ्षीणः संलारस्ताब्रदायतो दीर्घो ` 
' अवतोस्यथः। क्षीणे पुनहेतुफलावेशे संसारं न प्रपद्यते कारणर- 
भावात्‌ ॥५६।। | 





तत्त्व के साच्चात्कार से अविद्याजनितहेतु ओर फल का आवेश दूर 
हो जाता है। तब उक्त आवेशा के क्षीण हो जाने पर हेतु ओर फल 
की उत्पत्ति भी नहीं होती ।॥५५॥ 


हेतु और फल के आग्रह में दोष 


` यदि हेतु और फल का उद्धव होता रहे; तो उनमें दोष क्या है? 
इस पर कहते हैं--कि जब तक यथार्थ आत्मबोध से हेतु और फल 
का आग्रह मिट नहीं जाता, तव तक संसार चीज नहीं हो सकता, 
उल्टे विस्तृत होता जायगा, किन्तु हेतु फलावेश के क्षीण हो जाने 
पर विद्वान्‌ संसार को प्राप्त नहीं होता, क्याँकि संसार प्राप्ति का 
कारण अब नहीं रह गया है ॥५६॥ | 
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संवृत्या जायते सबं शाश्चतं नास्ति तेन वै । 
सद्भावेन ह्यजं सर्वसच्छेदस्तेन नास्ति वै ॥५७। 
। सभी पदार्थ व्यावहारिक दृष्टि से उत्पन्न होते है । अतः 
( आविद्यक कोई वस्तु ) शाश्वत नहीं है। परमाथ दृष्टि से तो सब 
1९६ अजन्मा आत्मा ही है। अतएव किसी के उच्छेद का प्रसङ्ग ही 
` नहीं आता ॥५७॥ ] 








| कि 3 २ 
र नन्वजादास्मनोऽन्यन्ञास्त्येव तस्कथं देतुफलयोः संसारस्य चोत्प- 
` न्तविनाशावुच्येते त्वया । शुणु। संदृत्या संवरणं संवृतिरविद्या- 
' ज्षयो लौकिको ज्यवहारस्तया संवृत्या जायते सर्व तेनाविद्याविषये 
शाश्वतं नित्यं नास्ति बे । अत उत्पत्तिविनाशलक्षणः संसार आयत 
इत्युच्यते । परमार्थसङ्भावेत त्वज सर्वमात्मैव यस्मात । अतो 
जत्याब्भावावादुच्छेदस्तेन नास्ति वे कस्याचिद्धेतुफलादेरित्यथ:।५७ 
कम... 


| ॥ 
| 
| 





rr 


Mess 7. 
ए०--अजन्मा आत्मा से भिन्न जव कोई वस्तु आप मानते नहीं, 
फिर हेतु ओर फल एवं संधार के उत्पत्ति विनाश की चर्चा तुम 
कैसे कर रहे हो ! ०० 

सि०--सुनो ! अविद्याचिपय लौकिकव्यवहार को संबृत्ति या 
संवरण कहते हैं । उस संबृत्ति से ही सब उत्पन्न होते हें । अतः 
छाविद्याविषयसंसार में कोई भी शाश्वत यानी नित्यवस्तु नहीं द. । 
इसीलिये उत्पत्ति-विनाशरूप संसार अत्यन्त विस्तृत कहा जाता इ, 
क्योंकि परमार्थ-सस्यात्मा की दृष्टि से तो सब कुछ अजन आत्म- 
स्वरूप ही है। अतः जन्म का अभाव होने के कारण किसी भी देउ 
या फलादि का उच्छेद भी नहीं दीता। जब किसी वस्तु का जन्म 


असिप्राय है ॥५७॥ 


नहीं होता, तो भला उसका नाश भी क्या दोगा? यह इसका 








स्याऽऽर्पेत्य भिप्रायः ॥४८५।॥ 
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चमो य इति जायन्ते जायन्ते ते न तत्त्वतः | 


जन्म सायोपमं तेपां सा च माया न विद्यते ॥५८॥ 

[ जीव या अन्य पदाथ जो उत्पन्न होते हैं वे वस्तुतः उत्पन्न 
नहीं होते । यह तो केवल कल्पना मात्र है, क्योंकि उनका जन्म 
भाया सदृश है और चाम्तब में यह माया भी नहीं है, क्योंकि 
अविद्यमान वस्तु को ही भाया नाम से कहते हैं ॥|९मा। ] 








येऽप्यास्मानोऽन्परे च घर्मा जायन्त इति कल्प्यन्ते त इत्येषं प्रकारा 
यथोक्ता संबृतिनिदिश्यत। संदृत्पेय घमो जायन्ते नः ते तत्त्वतः 
परमाथतो जायन्ते । यत्पूनस्तत्संधृत्या जन्म येषी तेषां धमाणां 
यथोत्तानां यथा मायया जन्म.तथा तन्मायोपमं प्रत्येतव्यम । माया 
न'म वस्तु तर्हि नेचम्‌। सा च साया न विद्यते मायेत्यविद्यमानः 








सभी वस्तु का जन्म मायिक हे 

जो मी आत्मा चा अम्य पदाथ उत्पन्न होते हैं, ऐसी कल्पना 
किये जाते हैं । वे इस प्रकार के सभी पदार्थं ब्यावद्यारिकदृष्टि से ही ' 
उत्पन्न होते है, तात्त्विक दृष्टि से नहीं । श्लोक में आये इति शब्द 
से पच श्लोक में कही गयी संवृत्ति का निर्देश किया गया है । जब 
कि उन पूर्वोक्त धमाका व्यावहारिक दृष्टि से जो जन्म होता है वह 
जन्म माया से होदा है । इसोलिये उस जन्म को माया के सदृश्य 
समझना चाहिये । 

तब तो माया एक वस्तु सिद्ध हो जाती हे? ऐसी बात नहीं, 
वह माया भी वास्तव में है नहीं । अभिप्राय यह कि विद्यमान 
बस्तु का नाम माया हे ॥४८।॥ ॥ 
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यथा मायामयादवीजाज्जायते तन्मयो$डकुरः । 
नासौ नित्यो न चोच्छेदी तदडमेंषु योजना ॥५६॥ 
€ ०० श्र 
नाजेषु पसवधर्मपु शाश्षताशाश्वतामिधा । 
९ लड 
१ यत्र वर्णा न वतन्ते विवेकस्तत्र नोच्यते ॥६०॥ 
( [ जैसे मायामय ( आद्रादि के ) वीज से मायामय संझुर उत्पन्न 
, होता है, चह अङ्कुर न नित्य ही है और न नाशवान ही है । वैसे ही 
धर्मों के विषय में भी जन्म नाशादि की योजना समभनी 
चाहिये ५६ ॥ | न 
[ सभी अजन्मा आत्मरूप धर्मों अं नित्य अनित्य ऐसे नाम की 
प्रवृत्ति नहीं है । जिस आगमा में शब्द ही प्रदत्त नहीं होते वहाँ पर 
सित्यानित्य विवेक भी नहीं कहा जा सकता ॥६०॥ ] 


MS राम 
कर्थं मायोपस तेपां घर्माणां जन्मेत्याइ । यथा सायामयादा- 
ादिवीजाज्जायते तन्मयो माया सयोच्ङकुरो नासावड्कुरो नित्यो 
न चोच्छेदी विनाशी वाभूतत्वात्तददेव घर्मेषु जन्म नाशादियोजना 
युक्ति: । न तु परमाथतो धर्माशां जन्म नाशो वा युज्यत इस्यथः ॥५६॥ 
न TEE Bb + नित्यैकरस विज्वप्तिमात्रसत्ताकेपु शाश्वतो- 


ङ्के माना जाय कि उन पदार्थो का जन्म माया के सदरा है! 
इसपर कहते हैं--जैसे मायामय आत्र आदि के चीज से मायामय 
अंकुर उत्पन्न होता है, वह अंकुर न नित्य है, न नाशवान ही ह.) 
घेसी ही असत्य होने के कारण पदाथों सं जन्म नाशादि की योजना 
यानी युक्ति कही गयी है। अभिप्राय यह है कि परमाथ दृष्टि 
किसी भी पदार्थ का जन्म और नाश होना युक्ति संगत नहीं है ॥४९॥ 

आत्मा वाणी का विषय नहीं हे | 

„ परमार्थस्तु जो आत्मा अजन्मा, नित्य, एक रस, विज्ञानमात्र 
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| यथा स्वप्ने इयाभासं चित्तं चलति मायया | 
तथा जाग्रहयाभासं चित्तं चलति मायया ॥६१॥ 
अद्ठय च इयाभासं चित्तं स्वप्ने न संशयः) 
आइय च इयामासं तथा जाग्रन्न संशयः :1६२॥ 
[ जैसे स्वप्रावस्था में माया के द्वारा ही मन राह्म ग्राहक होता- 
भास रूप से स्फुरित होता है बेसे ही जाग्रत काल में यह मन माया 
से ( नाना रूण में ) स्फुरित होता हे ॥ ६१॥ ] 
[ जैसे स्वप्न काल में अद्वितीय सन ही ग्राह्य ग्राहकादि हेत रूप 
से भासता है इसमें सन्देह नहीं, ठीक जाग्रत काल में भी निस्सन्देह 
अद्वितीय मन ही ग्र ह्यप्राहकादि होत रूप से भासने वाला है ॥६२॥] 





शाश्वत इति दा नामिधा नाभिधानं प्रवतत इत्यथ: । यत्र येषु 
बण्यन्ते थेरर्थास्ते बणों: शब्दा न प्रवतेन्तेऽमिधातुं प्रकाशयितु न 
प्रवतेन्त इत्यथः । इदभेर्वामांत वित्रेको विविक्तता तत्र नित्योऽनित्य 
इति नोच्यते । ' यतो वाचो निवतेन्ते” (ते० २।४।१) इति श्रतेः ॥६०॥ 
यतपुनर्घाग्गो चरत्वं परमाथतोऽद्वयस्य विज्ञानमात्रस्थ तन्मनः 
स्पन्दनमात्रै न परमार्थत इति उक्ताथौं श्लोको ॥ ६१॥ ६२॥ 


बट - ए रः नर, ` क अका कया >> +नमनमक, 0“ नीयमनय 








सत्ता स्वरूप है । उनके विषय में. निस्य, ' अनित्य, ऐसे शब्द की भी 
प्रवृत्ति नहीं होती | जहाँ जिन: लोगों के बोच में जो भी पदाथ 
वतलाते है, चे वर्ण अर्थात शब्द भी वास्तव में नहीं ह । अतः उन्हें 
बतलाने के लिये शब्दों की मी प्रबृत्ति नहीं होती । “यहद ऐसा ही है? 
यानी नित्य है या अनित्य है, इस प्रकार का विवेक भी संभव नहीं 
है। इसीलिये श्रति भी कइती है हाँ से बाणी लौट आती है? ॥६०॥ 
इसके अतिरितः परमार्थतः अद्वय विज्ञानमात्र आत्मा में वाणी 
विषयत्व का होना भी मन का स्फुरण मात्र दी है। बह पस्माथदृष्टि ” 


दः च क क क 
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स्वप्नइक्प्रचरन्खप्ने दिक्षु पै दशसु स्थितान्‌ । 
अण्डजान्स्वेजान्बाऽपिं . जीवान्पश्यति यान्सदा ॥६२॥ 
स्वप्नदक्चित्तदश्यास्ते न बिद्यन्ते ततः एथक्‌ । 
तथा तदूइश्यमेवेदं स्वप्नदक्चिच मिष्यते ॥६४॥ 
[ स्वप्न द्रष्टा स्वप्न में घूमता हुआ दशोंदिशाओं में स्थित जिन 
स्वेदज या अण्डज प्राणियों को सदा देखता है, ( वास्तव में वे स्वप्न 
दरष्टा से भिन्न नहीं होते ) ॥ ६३ ॥ ] ८ 
[ रबप्न द्रष्टा के चित्त से देखे जाने वाले वे दृश्य पदाथ, उससे 
(स्वप्न द्रष्टा के चित्त से) प्रथक नहीं है । उसी प्रकार उस स्वप्न द्रष्टा 
का यह चित्त भी उस स्वप्न द्रष्टा का दृश्य ही-है। (अर्थात्‌ स्वप 
दृष्टा से भिन्न चित्त कुछ भी नहाँ) क प्र भिन्न चित्त कुछ भी नहीं ) ॥६४॥ ] रे 
इतश्च वाग्गोचरस्याभावो इ तस्य । स्वप्नान्पश्यती ति स्वप्न- 
रक्‍प्रचरन्पयटन्स्वप्ने स्वप्नस्थाने दिल्लु बे दशसु स्थितान्वत मानाञी- 
बान्प्राणिनोऽण्डजान्स्वेदजञान्वा यान्सदा पश्यतीति । यद्येवं ततः 
किम । उच्यते ॥६३।। 
स्वप्तदृशश्चित्तं स्वप्नद्ृवक्चित्तम्‌। तेन दृश्यास्ते जीवास्ततस्त- 
से नहीं दै। इसप्रणार इन दोनां श्लोकों का व्याख्यात पहले 
झट्वौतप्रकरण में हो चुका है ॥६१-३२॥ 
स्वम के समान दवेत भी नहीं हे ह 
इसलिये भी बाणी का विषय हत का अभाव है। जो स्वभो को 
देखता दै, वह स्वपद्रष्टा का जाता है । वही स्वना स्वप्रस्थानों 
में भ्रमण करता हुआ दशां दिशाओं में वतमान जिन किन्दीं 
स्वेदज या अण्डज प्राणियों को देखता है, वे वास्तव में स्वप्नद्र्टा 


भिन्न नहीं हे ॥६३॥ कु 
यदि ऐसी बात है, तो इवले सिद्ध क्या हुआ ? इस पर कहते 
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चरञ्जागरिते जाग्रदिक्ष वै दशसु स्थितान्‌ । 

अण्डजान्स्वेदजान्वाऽपि जीवान्पश्यति यान्सदा ।६५॥ 

जाग्रचिततेक्षणीयास्ते न विद्यन्ते ततः पृथक्‌ । 

तथा तद्हश्यमेवेदं जाग्रतश्चित्त मिष्यते ॥६६॥ 

| जाग्रदवस्था में घूमता हुआ जाग्रत्‌ का साक्षी दशों दिशाओं में 

स्थित जिन अण्डज या स्वेदज जीवों को सदा देखता है॥ बे जाम्दू 
चित्त के दृश्य ( स्वप्न चित्त दृश्य के समान ही ) जाग्रत दष्टा के 
चित्त से प्रथक नहीं है । बेसे ही यह जाम्र चित्त भी जाग्रत द्रष्टा का 
दृश्य माना जाता है । अतः यह भी द्रष्टा से भिन्न नहीं है ॥६५-६६॥] 


स्मात्स्वप्नटक्चित्तात्पृथडःन विद्यन्ते न सन्तीत्यथः । चित्तमेव ह्यनेक- 


जीवादिभेदाकारेण विकल्प्यते । तथा तदपि स्वप्नद्॑क्चत्तमिदं तदू- 
दृश्यमेव, तेन स्वप्नदृशा दृश्यं तद्ष्टश्यम्‌ । अतः स्वप्नद्ृरव्यतिरेकेण 
चित्तं नाम नास्तीत्यथः ॥६४॥ 

जाग्रतो दृश्या जीवास्तचित्ताव्यतिरिक्ताश्रित्तेत्षणीयत्वात्स्वप्त- 





हे--के स्वभतरक चित्त अर्थात्‌ रवपदरष्टाका चित्त; उस चित्त से देखे 
जाने वाले वे जीब उस स्वप्तेष्टा के चित्त से प्रथक्‌ नहीं दै, _ यह 
इसका अभिप्राय है। चित्त ही अनेक जीवादि भेदरूप स !वकाएपत 
होता है। ऐसे ही जीवादि के समान वह स्वप्न द्रष्टा का चित्त भी 
उसका दृश्य ही है । क्योंकि उस स्वप्न द्रष्टा से वह चित्त भी देखा 
जाता है। इसीलिये अन्यवस्तु के समान चित्त भी र्वप्नदृष्टा का 
दृश्य है। कल्पितदृश्य द्रष्टा से भिन्न नहीं होता। अतः भाव यह हे. 
कि स्वप्न द्रष्टा से भिन्न उसका चित्त कुछ भी नहीं है ॥६४॥ 
उक्तार्थ का दार्शन्त में समन्वय 
जगे.हुए पुरुष को दीखने वाले जीव उसके चित्त से भिन्न नहीं 
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उभे . हन्योन्यद्श्ये ते कि तदस्तीति चोच्यते । 
लक्षणोशून्यञ्चमय . तन्मतेनेब श्यते ॥६७॥ 
[ वे ( चित्त और चित्त के विषय जीन ) दोनों एक दूसरे के 
इश्य हैं । वे क्या वस्तु हैं ? ( इसके उत्तर में विवेकी लोग कहते हैं 
कि) कुछ भी नहीं कदा जा सकता ( क्योंकि स्वप्न के हाथी और 
उसे प्रण करने बाला चित्त दोनों ही अनिवचनीय हें ) ये दोनों ही 


प्रमाण शून्य हैं और केबल तच्चित्तता से ही ग्रहण किये जाते हें भाव 
> 





यह कि उनमें प्रमाण और प्रमेय के भेद की कल्पना असंभव है ।।६७।] 


निक्चत्तेक्षणीयजीवच 1) तञ्च जीवेक्षणात्मकं वसक तया जोवेदयास्सक चित ष द्रष्डुरढ्य तिरित्त 
द्रष्ट्दृश्यत्वात्स्वप्नचित्तवतू । उक्ताथमन्यत्‌ ॥ ६५ || ६६॥ 
जीवचित्ते उभे चिसचैत्ये ते अन्योन्य रऱ्ये इतरेतरगम्ये । जीवा- 


हैं, क्‍योंकि वे सभी चित्त से देखे जाते हैं । स्वप्नद्रष्टा के चित्त से 
दीखने बाले जीव के समान 'अथ \त जैसे स्वप्नद्रष्टा के वित्त से 
देखे जाने वाले जीव में चित्त दश्यत्त्व है और चित्त से अभिन्नत्व 


८ “है, बैसे ही जाग्रत पुरुष के चित्त से दीखने वाले डीव में भी चित्त- 


रृश्यत्व हेतु है। अतः उसमें भी उसके चित्त से अभिन्नत्व रूपं 
साध्य की सिद्धि हो जायगी। जैसे चित्त दृश्य चित्त से अभिन्न है, 
वैसे ही जीवों को देखने वाला चित्त अपने द्रष्टा से अभिन्न है! 
क्‍योंकि अपने द्रा का दृश्य बद भी है स्वप्नचित्त, के समान अर्थात 
जैसे स्वप्नचित्त में स्वप्न दृष्टा का दृश्यक्त्व रूप हेतु है, एवं दरा 
अभिन्नत्व रूप साध्य भी है । बैसे ही जीव को देखने बाले चित्त में 
द्रष्ट दृश्यत्व हेतु के विद्यमान रहने से द्रष्टा से अभिज्ञत्त्वरूप साध्य 
की सिद्धि हो जाती है । शेष अथ पहले दृष्टान्त व्याख्यान द्वारा स्पष्ट 
हो चुका है ॥६५-६६॥ म 

चित्त से दीखने वाले जीव और उसका द्रष्टा चित्त ( मन ) 


क सा co 


| 
| 


५ 
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दिविषयापेत्तं हदि चित्तं नाम भवति। चित्तापेक्ष' हिः जीवादि 
ृश्यम्‌। अतस्ते अन्योन्यदृश्ये। तस्मान्न. किंचिदस्तीति चोच्यते 
चित्त वा चित्त क्षणीयं बा किं तदस्तीति विवेंकिनानोच्यते। न हि 
स्वप्ने हस्ती दस्तिचित्त' वा विद्यते तथेद्दापि चिषेंकिनामित्यभिम्रायः । 
कथम्‌ । लच्तणाशुन्यं लक्ष्यतेऽनयेति “लक्षणा प्रमाणां / प्रमाणशून्य- 
मुभयं चित्तः चेत्यं दयं: यतस्तन्मतेनेचःतच्चित्ततथेच तदूगृह्मते । न 
हि घटमति प्रत्याख्याय घटो गृह्यते नापि घट प्रस्याख्य़ाय.घटमतिः । 
न हि तत्र प्रमाणप्रमेयभेद्‌ः शक्यते कल्पयितुमित्यभिंग्रायः ॥६७॥ 





यानी चित्त और चित्त के विषय ये दोनों ही परस्पर एक दूसरे से 


जानने योग्य हे, क्योंकि जीवादि विषय की अपेक्षा से चित्त हैं और 
चित्त की अपेक्षा से जीवादि विषय हैँ.। अतः बे दोनों परस्पर दृश्य 
हे । इसी अन्योऽन्य विषयत्व के कारण वस्तुतः वे कुछ भी नहीं हैँ । 
इसीलिये जब कोई प्रश्‍न करता है, वे क्या हैँ! तो विवेकशील 
व्यक्ति को यही उत्तर देना पड़ता है कि चित्त या.चित्तदृश्य दोनों में _ 
से एक भी. सत्य नहीं है । जैसे स्वप्न में दीखने बाला हाथी- और. 
उसका देखने वाला चित्त है नहीं, ठीक वैसे ही जाम्त्‌ के सभी 
वस्तु और उसके देखने वाले चित्तके सम्बन्ध में विवेकशील पुरुषों 
को मिथ्यात्त्व बतलाना ही अमी्टदै। | 
कैसे ? क्योंकि वे चित्त और ed i नट हीं 
प्रमाणशून्य हैं, जिससे कोई पदाथ लक्तित होता हो उस लच 
यानी प्रमाण कहते हैं । वे तन्मयता से. ही गरहीत होते हैं, क्योंकि 
घट बुद्धि को त्यागकर न तो घट का दी ग्रहण होता है, और न घट 
को छोड़कर-घट बुद्धि ही ग्रहीत होती है । ऐसी परिस्थिति में. कौन 
प्रमाण है, और कौन प्रमेय है? ऐसे प्रमाण ओर प्रमेयभेद की 
कल्पना नहीं की जा सकती है ॥89॥ RF 25 
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यथा स्वप्नमयो जीयो जायते श्रियतेऽपि च। | 
तथा जीवो अमो सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥६८॥ | 
यथां मायामयो जीवो जायते म्नियतेऽपि च । 
तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥६६॥ 
यथा निर्मितको जीवो जायते म्रियतेऽपि बा । 
` तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥७०॥ 
[ जैसे स्वप्न का जीव उत्पन्न होता और मरता भी है, बसे ही 
| थे जाप्रद के जीव उत्पन्न होते ओर मरते हैं ॥६८॥ ] 
| [ जैसे मायामय जीव उत्पन्न होता और मरता भी है, वैसे ही 
/___ ये सब जीव उत्पन्न होते और मरते भी है. ॥६६॥॥ ] 
है [ जैसे (मन्त्र औषाधादि से) रचा हुआ जीव उत्पन्न होता और 
मरता भी है, वैसे ही ये जाप्रद के सभी सबुध्यादि जीव उत्पन्न 
ओर मरते भी हैं ॥७०॥ 


i भायामयों मायाविना यः कृतो. निर्सितको जल ये ड पितो मन्तरीण्यादिभिर्नि्ा' 
' दितः। स्वप्तमायानिर्मितका अण्डजाद्यो जीवा यथा जायन्ते 
' ग्रियन्तेच यथा मनुष्यादिलक्षणा अविद्यमाना एव चित्त विकल्प- 
 नामात्राइत्ययेगध्या& ७५  ____-- इत्यथः ॥६८॥६६॥७०॥ 


मायावी ने जिस मायामय पदाथे को रचा, मन्त्र और औषधी 
आदि से निर्मित्त जिस पदाथ का संपादन किया । स्वप्न माया 
मन्त्रादि से बने हुए थण्डज आदि जीव जैसे उत्पन्न होते ओर 
मरते भी हैं। वैसे ही मनुष्यादिरूप जीव अविद्यमान होते हुए भी 
चित्त की कल्पनामात्र ही हैं। यही तीनों श्लोकों का ताः 
है ॥॥६८-६९-७०॥ र 
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| न कथिज्जायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 
| ` एतत्तदुत्तम सत्यं यत्र किंचिन्न . जायते ॥७१॥ 
| चित्तस्पन्दितमेवेदं ग्राह्मग्राहकवद्द यम्‌ । 

चित्तं निर्विषयं नित्यमसङ्गं तेन कीर्तितम्‌ ॥७२॥ 

[ वास्तव में कोई जीव उत्पन्न नहीं होता, क्‍योंकि उसके जन्म 
की संभावना ही नहीं है । उत्तम सत्य यही है कि जहाँ पर कोई भी 
बस्तु उत्पन्न नहीं होती ॥७॥। ` 
[ विषय और इन्द्रियों से युक्त यह सम्पूण होत चित्त का स्फुरण 

मात्र हे पर चित्त (परमार्थतः आत्मा होने से) निर्विषय है। अतएव 
वह चित्त नित्य असंग कहा गया है (जो सविषय होता है ऐसे 
चित्त का ही विषय के साथ सङ्ग हो सकता है ) ॥७२॥ ] 





व्यचहारसस्यचिषयजीवानां जन्ममरणादिः स्वप्नादिजीववदि- 
त्युक्तम्‌ उत्तमं तु परमाथसत्यं न कश्चिज्जायते जीव इति। 
उक्ताथमन्यत्‌ ॥७१॥ पम ह. 
सर्वे ग्राह्मग्राहकवच्चित्तस्पन्द्तिमेव इयं चित्तं परमाथत आत्मे- 





सर्वोत्तमसत्य अजाति ही है ु 
व्यावहारिक सत्ता में भी जीवों के जो जन्म मरणादि ह, वे 
` स्वप्रादि जीवां के समान ही हैं, ऐसा अभी कह आये हे । सर्वोत्तम- 
| सत्य तो यही है कि कोई भी जीव उत्पन्न होता ही नहीं । क. अक्षरों 
| का व्याख्यान अड्डोतप्रकरण के अन्तिम श्लोक में कर आये ह । 
| अतः शेष अंश की व्याख्या अनावश्यक हे । ७१ ॥ 
| निर्विषय होने से चित्त असंग हे 

| व विषय और इन्द्रियों से युक्त सम्पूर्ण वत चित्त का स्पन्दन ही 
| है। बह चित्त परमार्थतः आत्मस्वरूप ही है। अतः वह निर्विषय हे । 
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योऽस्ति कल्पितसंब॒त्या परमार्थेन नास्त्यसौ ः। 
परतन्त्रामिसंदत्यो स्यान्नास्ति परमार्थतःः॥७३॥ | 
[ कल्पित ब्यवहार से'जो भी शा्रादि पदाथ दीखता है, वह्‌ | 
परमार्थ से नहीं है और यदि परमताचलम्वियाँ-के शास्त्र व्यवहार से | 
पदार्थ मी हो तो भी परमार्थतः निरुपण करने पर वह सिद्ध नहीं | 
हो सकता ( इससे उसकी असंगता युक्त ही है) ॥७३॥ ] 


पेक स इज 
उति निविषयं तेन निर्विषयत्वेन नित्यप्रसङ्घ' कीर्तितम्‌। “सङ्गो 


a 


ह्ययं पुरुषः बृ० ४३११५१६” इत श्रुते:। सविषयस्य हि विषये 
सङ्गः । निविषयत्वाच्चित्तमसङ्गमित्यथः ॥७र॥ | 

ननु निर्विषयत्वेन चेदसङ्ग्वं चित्तस्य न निःसङ्गता भवति. 
यस्माच्छास्ता शास्त्र रिष्यश्चेत्येबमादेबिषयस्य विद्यमानत्वात | 


जेब दोषः। कस्मात्‌। यस; पय: राजा नि उ... दोषः । कस्मात्‌ । यः पदार्थः शाख्जादिर्विद्यते स कल्पितसंबृत्या! 


उसी निर्विषयता के कारण वह चित्त सवदा असंग कहा गी ह 
क्याँकि “यह पुरुष असंग ही है? ऐसा श्रुति भी कहती है.। विषय 
युक्त चित्त का ही अपने विषय में संग हुआ करता है, यह तो, 
निविषय है । अतएव यह- चित्त असंग है ।. यह इसका तात्पय। 
है ॥७२॥ | 
पारमार्थिक दृष्टि से व्यावहारिक वस्तु मिथ्या ही दै । 
पू०--यदि निर्विषय होने से ही किसी वस्तु में असंगता म ह 

तो चित्त की निःसंगता कभी भी हो नहीं सकती, क्योकि गुरु; र? 
झर शिष्य इत्यादि उसके विषय विद्यमान है? र्यी क 
सि०--यह दोष नहीं है । क्यांकि जो भी शाह्मादि पदाथ ६१ त 
कल्पित व्यावहारिक दृष्टिंसे ही हैं. और परमाथ तत्त्व की आपध्ति प 
उपाय रूप से. उस-संवृत्ति की. कल्पना मात्र की गयी छै. ४ 


1 


व 
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अज; कल्पितसंवृत्या :. परमार्थन . नाप्यजः । 
परतन्त्राभिनिष्पत्त्या संवृत्या जायते. तु सः ॥७४॥ 
[ शाख््रादि कल्पित व्यवहार के कारण ही आत्मा “अज? कहा 
। जाताहे। परमाथ दृष्टि से वह अज भी नहीं कहा जा सकता, 
: क्योंकि अन्य सतावलम्बियों के शास्त्रा से सिद्ध ( भ्रान्तिजन्य ) 
. व्यवहार के कारण ही वह उत्पन्न होता है ऐसा माना गया है ।७४।] 


है ` ` ‘nnn 000 3 0... 
: कल्पिता च सा परमाथप्रतिपत्त्युपायत्वेन संवृतिश्च सा तया योऽस्ति 
` परमार्थेन नास्त्यसौ न विद्यते | ज्ञाते दवतं न विद्यत इत्युक्तम्‌। यश्च 
` परतन्त्राभिसंवृत्या परशाख्व्यवहारेण. स्यात्पदाथः स. परमाथतो 

| निरूप्यमाणो नास्त्येव । तेन युक्तमुक्तप्रसङ्ग तेन कीर्तितमिति ॥७३॥ 

| | ननु शास्तरादीनांसंब्रतिस्वेऽज इतीयमपि कल्पना संवृतिः स्यात्‌। 

[| सत्यमेवम्‌ । शाख्जादिकल्पितसंबृत्यैवाजञ इत्युच्यते । परमार्थेन 


सत्यसलम्‌ |. राजि मीनाला 
| कल्पित व्यवहार से जो पदार्थ सत्तावाला प्रतीत होता है, वह 
| परमार्थं दृष्टि से सत्य नहीं हैं, क्योंकि परमाथतत्त्व फे ज्ञान हो जाने 
। पर होत नहीं रह जाता, ऐसा पहले आगम भ्रकरण में कहा जा 
| चुका है। इसके अतिरिक्त अन्य वैशेषिक के पारिभाषिक व्यवहार" 
। नुरोध से जो पदार्थ सिद्ध है, वह परमाथदृष्टि से निरूपण किये जाने 
¦ पर हे ही नहीं । इसलिये यह कथन ठीक ही है कि वह असंव 
ग | बतलाया गया है? कल्पितपरिभाषा के आधार पर कही गयी बस्तु 
1 की सत्ता परमार्थदृष्टि से जब सिद्ध ही नहीं होती तो चित्त का 
है होना उचित ही हे । इसीलिये इसे असंग बतलाना भी 
युक्त ही है ॥७३॥ | 
इ; कल्पित व्यवहार के कारण ही आत्मा में अजत्व को कल्पना 
सेः. १०--यदि शाम्रादि को व्यावहारिक सानोगे, तो आत्मा अज 
१७ 


} 
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अभूताभिनिवेशो5स्ति हय तत्र न बिद्यते। 
इयाभादं स बुदध्येव निनिमित्तो न जायते ॥७४॥ 
[ असत्य हवेत में लोगों का केवल थाम है वहाँ ( परमाथ वस्तु 
में द्वैत की मन्ध भी नहीं, ( क्‍योंकि मिथ्या आग्रह ही जीव के 
' ज्ञन्म का कारण हे.) अतः हंतमाव को जानकर दी निमित्त रहित 
।: बह जीव फिर उत्पन्न नहीं होता ॥७५॥ | 





नाप्यज: । यस्मात्परतन्त्रासिनिष्पत्या परशाखप्रसिद्धिसफ्येद्य योऽजः 
इत्युक्तः स संवृत्याजायते । अतोञ्ज इतीयमपि कल्पना परमाथ- 


“विषय नैव क्रमत इत्यथः ॥७४॥ 


“यस्मादस द्विषयस्तस्मादसत्यःूते ॐ तेंऽभि निवेशोऽस्ति केवलमभिः 
निवेश आम्रहसात्रमू । इयं तत्र न विद्यते । सिथ्यासिनिबेशमात्र च 


mm रमन सता Rd 
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है? ऐसी कल्पना भी व्यवहारिक ही सिद्ध होगी ? 

सि०--पह बात तो ऐसी दी है । शाखादि कल्पित व्यवहार के 
कारण ही आत्मा अज है. ऐसा कहा जाता ६; परमार्थ दृष्टि से 
बह अज भी नदीं है, क्योकि जब अन्य द्‌ [शीनिक उसे जन्मने वाला 
|... मानते हैं तो इन शाखा की सिद्ध की अपेक्षा से आत्मा अज 
` एसा कह दिया गया है जव उसका जन्म ही व्यवहार दृष्टि से होता 
| | हेतो भला अजस्व कल्पना भी व्यावहारिक हो, इसमें क्या आपत्ति 
| . है. । अतः बह अज है, ऐसी कल्पना परमार्थ विषय में . 
र 








- अधिष्ठान है ॥७४। 
द्वैताभिनिवेश से जन्म होता हे 


"of च क. 
क्योंकि विषम असल्य है। अतः असत्यरूप छत 





नहीं करती। हाँ अजत्वादि व्यवदार से उपलक्षित स्वरूप चिन्मात्र 
तत्त्व अकल्पित अवश्य है, क्‍योंकि बह. सम्पूण कल्पनाच रका 


"में केवल 


क्र आळा 0. । 


कल... 


थंहा न लगते हेतूनुत्तमाधममध्यमान्‌ | ` 
तदा न जायते चित्त हेत्वभावे फलं कुतः ॥७६॥ 
[ जब चित्त उत्तम (देवस्व आदि का कारण), मध्यम ( मनुष्य" 
स्वादि प्राप्ति के कारण) और अधम ( पश्वादि योनि प्राप्ति के 
कारण ) हेतुओं को प्राप्त नहीं करता तब ( परमाथ बोध हो जाने 
से ) उसका जन्म भी नहों होता, क्योंकि हेतु के अभाव में फल 
कहँ से होगा ॥७६॥ ] ३ भ 
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जन्मनः कारणं यस्मात्तस्मादूयाभावं बुद्ध्वा निनिसित्तो निवृत्ति- 
सिथ्याद्वयसिनिबेशो यः स न जायते ॥७४॥ 

जास्याश्नमचि{हता आशी्जितैरतुष्ठीयसाना धर्सा देवत्वादिप्रापि- 
हेतव उत्तमाः केवलास्र धर्माः । अधसेव्यामिश्रा मदुष्यत्वादिग्रप्त्यथा 
मध्यमाः। तियंयादिभराप्तिनिमित्ता अधमलक्षणा प्रबत्तिविशेषाशचा- 
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अविवेकी पुरुषों का अभिनिवेश (आग्रह) मात्र ही रहा है । परमाथ 
तस्तु होत तो है ही. नहीं । जब कि मिध्याभिनिषेश मात्र ही जीव 
के जन्ममरणादि दुःख का कारण है अतः हो ताभाव को साक्षात्‌ 


'जानकर जो निमित्तरहित हो गया है अर्थात्‌ मिथ्या होत बिषय में 


जिसका अभिनिवेश ( आग्रह ) मिट गया है, बहू फिर जन्म नहीं 
लेता॥७५॥॥ . . के | 
कामनारहित पुरुषोद्वारो नणौश्रमादिबिद्ित धम को अउुष्ठान 
किये जाने पर जो केवल धम दी है अर्थात अधम मिश्रित नहीं 
चे देवत्वप्राप्ति के देतु माने जाते दै और जो मनुष्यत्वादिभ्रापति के 
कारण अधर्ममिश्रित घम हैं, ये मध्यम कोटि के कारण है एक 
तियंगादियो नियो की प्राप्ति के निमित्त अधर्ममयी विशेष प्रवृत्तियाँ 
हैं वे अधम कोटि के देतु हुँ । .जब सुस्पूण कल्पना से रहित एव 
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अनिमित्तस्य चित्तस्य ` याञ्चुत्पत्तिः समाजञ्डया । 


. जातस्यैव : सनेस्यः - चित्तच्श्य॑ हि तद्तः ॥७७॥ 

[ (इस प्रकार परमाथ ज्ञान के दारा धर्माधर्मादि ) निमित्त के 
निवृत हो जाने पर चित्त की जो मोक्ष नामक अलुत्त्पात्त है, वह 
सर्वथा निर्विशोष और अद्वितीय है, ( क्‍योंकि बोध से पूवं भी.) 
सभी अजात चित्त की अनुत्पत्ती समान ही थी। चित्त दृश्य का 
जन्म तो कल्पनामात्रदै ॥७। ____----- तो कल्पना मात्र है ७० ] 


-घमाः। . वानुच्मममध्यमाधमानविद्यापरिकल्पितान्यदेकमेवादिती य- 
मात्मतत्त्वं सर्वकल्पनावजितं जानन्न लभते न पश्यति यथा बाले- 
दृश्यमान गगनतलमलं विवेकी न पश्यति तद्वत्तदा न जायते 
'नोत्पद्यतेचित्त देवाद्याकारेर'तमाघमम्य मफलरूपेण । न झसति देतो 
' फलसुरपद्यते बीजाद्यमाव इव सस्यादि ॥७९॥ ] | 
हेत्वमावे चित्तं नोत्पद्यत इति ह्यक्तम्‌। सा पुनरनुत्पत्तिश्रित्तस्थ 
'कीदशीत्युच्यते । परमाथदशनेन न, निरस्तघर्माघर्माख्योत्प त "> निरस्तघर्माधर्साख्योत्पत्तिनिमि- 
अद्वितीय आत्मतत्त्व का ज्ञान हो जाता है उस समय उत्तम; सध्यम 
और अधम अविद्या परिकल्पित उन द्ेतुओं को साधक वैसे ही नहीं 
आप्त करता, जैसे गगन में झञ्चानियो के द्वारा देखी गयी तलमली- 
नता को विवेकी पुरुष नहीं देखता । अतएव उस समय उन्तम, मध्यम 
ओर अधम फल रूप से देवादिशरीरों में तत्त्वज्ञानी पुरुष जन्म नहीं 
नेता । जैसे बीजादि के अभाव में अन्नादि उत्पन्न नहीं होते, बैसे दी 
“हेतु के न रहने पर फल 'की उत्पत्ति भी नहीं होती । इस प्रकार 
अज्ञानियों के द्वारा देखे गये हेतु ज्ञानियों को सर्वथा नहीं दीखते; 


इस बात को सिद्ध कर दिया गया है ॥७६॥ 


हेतु के अभावःमें चित्त उत्पन्न नहीं होता, ऐसा पहलेकहा जा 


शुका-है.! पर बह चित्त फी अनुत्पत्ति कैसी है ! इस पर कहते द 
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बुद्ध्वाउनिमित्ततां सत्यां हेतु' - परथगनाप्नुवन्‌ । 
वीतशोक तथाकामसभयं- . पदमश्नुते ॥७८॥ 
[ अनिमित्तता को डी परसाथ रुप जानकर र देवादि 
योनियाँ की प्राप्ति के लिये किसी ) अन्य धर्मादि कारणको न प्राप्त 
कर विद्वान्‌ शोक ओर काम से मुक्त हो ,अभय पद को प्राप्त कर 
लेता है ॥७८।। ] 


renee emer om ToT THEE OS 
त्तस्यानिमित्तस्य चित्तस्येति या मोक्षाख्याऽनुरपत्तिः सा सबदा सर्चा- 


वस्थासु समा . निविरोषाऽड्र्‍या च । पूचमप्यजातस्ैचानुतपन्नस्य 
चिचस्य सवस्याइयस्येत्यथः । यस्मास्प्रागपि विज्ञानाच्चित्तद्टशयं 
तद्द्वयं जन्म च तस्मादजातस्य सवस्य सचदा चित्तस्य समाऽद्वयैवा- 
नुत्पत्तिने पुनः कदाचिद्भवति कदाचिह्वा न भवति। सचदैकरूपै- 
चेत्यथः ॥७७॥ | | | 


यथोक्त न न्यायेन जन्मनिमित्तस्य हृयस्याभावादनिमित्ततां च 


हिेगबढनबळड HE ERG RE TE ER विचा 


परमाथ तत्त्व के अपरोक्षानुभव से जन्म का कारण घर्माधम 


जिसका निवृत्त हो गया है, उस निमित्त रहित.चित्त की जो “मोक्ष 
नामक अनुत्पत्ति है, वह निर्विशेष अद्वितीय रूप से सवदा सभी 
अवस्थाओं में समान ही है । तात्पय यह है कि उत्पत्ति रहित सर्वा- 
धिष्ठान अद्वितीय चित्त की अनुप्पत्ति रूप मोक्ष पूव से ही सिद्ध हे, 
क्योंकि तत्त्व ज्ञान से पूव भी जो चित्त दृश्य उत्पन्न हो रहा था बह 
वस्तुत: अद्वितीय रूप ही था। अतः उत्पत्ति रहित सभी चित्त की 
सवेदा समान ही अद्वय रूपता और अजुत्पत्ति है। ऐसा नहीं कि 
कभी उत्पत्ति होती हे और कभी नहीं होती । भाव यह ह कि चित्त 
की अद्ठय रूपता और 'अनुत्पत्ति सभी अवस्थाओं में समान ही है। 


अतः रब्जुसप की भाँति हे त और उसका जन्म मिथ्या है ॥७७॥ | 
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अभूताभिनिवेशाद्धि सच्शे तत्मवतते । 

- ७ ७ 

वस्त्वभावं स बुद्ध्यैव निःसङ्गं विनिवतते ॥७९॥ 

[ असत्य दवत के सत्यत्त्वाप्रह्‌ से ही ।चत्त तदनुरूप विषयों में 
प्रवृत्त होताहे और दत वस्तु के अभाव को जानकर ही ( मिथ्या- 
भिनिवेशजन्य विषय से) बह निस्संगत होकर लौट आता हो ७४] 
सत्यां परमा्थेरूपां वद्ध्वा देत घर्मादिकारणं दकारण देवादियोनिगरापतमे 


वृथगनाप्तुवज्ञनुपाददानस्त्यक्तबाह्येषणा :  समन्कामशे'कादिवर्जितस- 


 विद्यादिरहितमभयं पदमश्रते पुनन जायत इत्यथः ॥७८ 
यस्मादभूतामिनिवेशादसति इग्नेउड्यास्तित्वनिश्चयोउ भता नर्वेश- 


स्तस्मादविद्याव्यासोहरूपाद्धि सरशे तदनुरूपं तच्चित्तं प्रवतते । तस्य 


तत्वज्ञानी अभयपद प्राप्त करता हे 


| 
| 











अतः निमित्त रहित सत्य को ही पारमार्थिक रूप जानकर ओर 
देवादि योनियों की आ्रापि में किसी अन्य धर्मादि को कारण न 
सानता हुआ सस्रर बाह्य ऐपणाओं से मुक्त तत्वज्ञानी कामना एवं 





तात्पर्य यह कि त्रिकालाबाधित सत्य में जन्म का कोई निमित्त नहीं 
है और जन्म के हेतु वादिय से स्वीकृत घर्माघर्मादि भी सिद्ध न हो 
सके । ऐसी स्थिति में उक्त रहस्य को जानते चाले विद्वान का फिर 
जन्म नहीं होता, किन्तु वह अभयपद्‌ को प्राप्त कर लेता है ॥७८॥ 
क्‍योंकि डत वस्तुतः असत है, ऐसे मिथ्या इत में सत्यत्व का 
झाग्रह ही अभूताभिनिवेश है। इस अविद्याजनितमोहरूप अभूतामि- 
निवेश के कारण ही वह चित्त अपने अनुरूप ( अमूतमिनिविवेर 


विषयों में प्रविष्ट होता है, किन्तु जब वह उस अ त वस्तु 





शोकादि से रहित, अविद्या से शून्य अभय पद को प्राप्त कर लेताहै। 


जब कि पूर्वोक्त न्याय से जन्म के नि भित्त होत का अभाव है) | 


खानुवादशाङ्करभाष्ययुता २४३ 
निवृत्त स्याप्रवृत्ततय निथला हि तदा स्थिति; । 
विषयः स हि बुद्धानां तस्साम्यमजमद्दयय्‌ ॥८०॥ 
[ उस समय हत विषय से निवृत्त और विषयान्तर में झप्रवृत्त 
चित्त कीं निश्चल ब्रह्म स्वरूपा स्थिति हो जाती है । तत्त्वदर्शी पुरुषों 
का ही वह विषय है और वह निर्विशेष अज एवं अद्वितीय है ॥८०॥] 
मम य Ns 


द्यस्य वस्तुनो5भावं यदा घुड़वांस्तदा तस्माक्निःसङ्गः निरपेक्षं सद्वि- 
निवततेञभूताभिनिवेशबिषयात|७६॥ 7 

निवृत्तस्य इँतविषयाद्विषयान्तरे चाम्रवृत्तस्याबद्शेनेन चित्तस्य 
निश्चला चलनवजिता ब्रह्मस्वरूपा स्थितिश्चित्तस्याह्र्‍यविज्ञानैकरस- 
घनलक्षणा। स हि यस्माद्विषयो गोचरः परमार्थदरिनां बुद्धानां 
तस्मात्तस्साम्यं पर निर्विशेषमजमद्वयं च।।८०॥ 














अभाव को समझ लेता हे, तब उस सिथ्याभिनिषेरा जन्य विषय से 
निःसंग यानी निरपेक्ष हो सवेदा के लिये लोट आता हे ॥७६॥ 


मनोवृत्तियों की सन्धिकाल में त्रत का दर्शन 


जिस समय होतविषय से चित्त निवृत्त हो जाता है और घिष- 

यान्तर में प्रवृत्त नहीं होता । उस समय हताभाष का निश्चय हो 

जाने फे कारण चित्त की स्थिति निश्चल, चलन क्रिया से शून्य ब्रह्मः 

स्वरूप ही हो जाती है। यह जो ब्रह्मस्वरूपा अद्वय विज्ञानकेरस- 

घनरूपा ब्रह्ममयी चित्त की स्थिति है वह परम साम्य, निबिशेष, 

` . अज और अद्वयरूप है, क्‍योंकि यह केबल परमार्थ तत्त्वदर्शी 
` ज्ञानियां का ही विषय है ॥८०॥ 





२६४ माण्ड्वयोपनिषद्‌ . 


अजमनिद्रमस्वप्नं ` प्रभातं भवतिः ` स्त्रयस्‌। 
सकृद्विसातो ह्येवैष धमो ` धातुःस्वभावतः॥।८१॥ 
सुखमान्नियते नित्यं दुःखं विव्रियते सदा । 


यस्य छस्य च धमेस्य ग्रहेण भगवानसौ ॥८२॥ 
` -[ बह अज निद्रा रहित, स्वप्न रहित और ( आदित्यादि की 
अपेक्षा न रखने वाला ) स्वयं प्रकाश है। यह (आत्मा नामक ) भम 
बस्तु स्वभाव से ही सदा भासमान है ॥८९॥] 


[ वह अद्य आत्मा जिस किसी छत वस्तु के मिथ्याभिनिवेश. 


के कारण सहन दी आशत हो जाता दे और ( परमार्थ बोध दुलेभ 
होने के कारण ) सदा कॉटनाई से मकर हन के कारण ) सदा कठिनाई से प्रकट होता है ॥!८२॥ 


पुनरपि कीद्शस्वासी वुद्धानाँ विषय इत्याह--स्वयमेच तत्प्रभातं 
सर्वांत नाऽऽदित्याद्यपेषं स्वयंज्योतिःस्वभावमित्यथ:। स कृद्धिभात: 
सदैव विभात इत्येतत.। एप एवंलक्षण आत्मःस्यो धर्मा धातुस्व- 
भावतो बर्तुरवभावत इत्यथः ॥८१॥ कि कम 

एवसुच्यसानसपि परमाथ तत्त्वं कस्माल्लोकिकेन ह्यत इत्य 


- आत्मा का पारमार्थिक स्वरूप ` 
वह ज्ञानियों का ही विषय [कस प्रकार हे? इस पर फिर से 
कहते हैं-कयों कि वह स्वयं ही प्रकाशित होता हे । यानी बह अपने 
प्रकाश के लिये आदित्यादि की अपेक्षा नहीं रखत।। इसलिये वह 
स्वयं प्रकाश स्वभाव वाला है। यह ऐसे लक्षण वाला आत्मानामक 
धर्म धातु स्वभाव यानी वस्तु स्वभाव से ही 'सकृद्दिभात' अथात. 


संदा प्रकाशमान है ॥८१॥ 


में मिथ्याभिनिवेश ही बाधक दे 


इस प्रकार श्रुति आरआचायं द्वारा बतलाये जाने पर भी उसः 





अस्ति नास्त्यस्ति- नास्तीति नास्ती नास्तीति वा पुनः | | 
'चलस्थिरोभयाभावैरावृणोत्येव बालिशः ॥८३॥ 


[ ( कोई वादी कहता है) आत्मा है, ( दूसरा वेनासिक कहता 
है) आत्मा नहीं है, ( तीसरा अधेवेंनासिक दिगम्बर कहता है) है 
आर नहीं भी है ओर ( शून्य वादी कहता हे कि) “नहीं हे नहीं 
है । इनमें क्रमशः इस प्रकार ) चल, स्थिर, उभय रूप ओर अभाव 
रूप कोटियों से विवेक हीन पुरुष ( अद्वय आत्मा को ) आच्छादित 
ही करते है ॥८३॥ ] 


करत १ १९ 1 en नि नमाम नमन 

च्यते--यस्माद्यस्य कस्यचिद्‌ इथवस्तुनो धमस्य ग्रहेण ग्रहणावेशेन 
मिथ्याभिनिविष्टतया सुखमान्रियतेऽनायासेनाऽऽच्छत इस्थथः। 
इयोपलब्धिनिमित्त' हि तत्राऊवरणं न यव्नान्तरमपेच्तते। दुःख च 
चित्रियते प्रकटी क्रियते । परमाथज्ञानस्य दुल मेस्वात्‌। भगवानसा- 
वास्माऽद्रयो देव इत्यथः । अतो वेदान्तैराचार्यश्व बहुश उच्चमातो- 
ऽपि नैव ज्ञातुं शक्‍य इत्यर्थः । “आश्चर्याबक्ता कुशलोऽस्य लब्धा 
क० १:२।७ इति इति श्रतेः ॥८२।। 


PO RRS दाता NTS SSRs कड नाडा ला 
परमार्थतत्त्व को लौकिक पुरुष क्यों नहीं जान पाते ! इस पर कहते 
हैं--क्यों कि जिस किसी ह त वस्तु रूप धम में आप्र१ कर लेने से 
भिथ्याभिनियेश के कारण ही अद्वय आत्मदेव रूप भगवान्‌ अनायास 
ही ढक जाता है अर्थात्‌ सहज में आवत हो जाता है, क्योंकि डत 
की उपलब्धि ही इसके आवरण में निमित्त है। वहाँ किसी अन्य 
यत्न की अपेक्षा नहीं होती और परमा थेज्ञान प्राप्त करना अत्यन्त 
कठिन होने के कारण आवरण के हटाने में बड़ा कष्ट करना पड़ता 
है। इसीलिये वेदान्ताचायों के अनेक प्रकार से कहने पर भी वह 
जाना नहीं जाता, यही इसका अभिप्राय है। इसीलिये ये इसका 
वणुन करने बाला आश्रयं रूप हे. तथा इसे जानने वाला भी कोई, 
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अस्ति नास्तीत्यादिसूदमविषया अपि परिडतानां ग्रहा भगवतः 
परमात्मन आवरणा एव किमुत मूढञनानां बुद्धिलक्षणा इत्येवमर्थ 
प्रदश॑यन्नाह--अस्तीति। अस्त्यात्मेति वादी कश्चित्प्रतिपद्यते । 
नास्तीत्यपरो वैनाशिकः । अस्ति नास्तीत्यपरोऽधवेनाशिकः। सद- 
सद्वादी दिरवासाः । नास्ति नास्तीस्यस्यन्तशून्यबादी । तत्रास्तिभाव- 
श्रलः, घटाद्यनिस्यविलक्षणत्वात्‌ । नास्तिभावः स्थिरः सदाविशेष- 
त्वात्‌ । उभयं चलस्थिरचिषयत्वात्सदस-द्भावोऽभावोऽत्यन्ताभावः । 
प्रकारचतुष्टयस्यापि तैरेतेश्चलस्थिरोभयाभाबेः सदसदादिवादी 


सर्वोऽपि भगवन्तमावृणोत्येव बालिशोऽविवेकी । यद्याप पण्डितो 
Uk Nes 422५5 


क शशािककिविकषषय 





' कोई कुशल पुरुष ही होता है? इस श्रुति से भी आत्म दशन को 


दुलभता ही सिद्ध होती हे ॥८२॥ 
मिथ्याभिनिवेश हो परमार्थ का आवर है 

आत्मा है, नहीं है, इत्यादि जो सदम बिषय में पण्डितां के 
आग्रह हैं, ये सब भी जब परमात्मा के आवरण करने वाले ही हे 
फिर शरीरादि को ही आत्मा मानना इत्यादि बुद्धि रूप--मूख लोगों 
के आग्रह की तो बात ही कया? इसी केमुतिकन्यायरूप अथ को 
दिखलाते हुए कहते हैं--आत्मा है? ऐसा कोई वादी कहता हे । 
दूसरा वैनाशिक कहता है कि आत्मा नहीं हे! । तीसरा अद्ध वेना- 
सिक सदसद्वादी दिगम्बर कहता है कि आत्मा है ओर नहीं भी हवी? 
अत्यन्त शून्यवादी कहता है कि आत्मा नहीं है नहीं हे? । इनमे 
“त्मा है? इस प्रकार अस्तिभाव चल है, क्यों कि वह घटादि अनित्य 
वस्तु से विलक्षण है। चल शब्द का अथ परिणामी होता है । घटादि 
का जानने वाला सुखादिरूप विशेष धर्मों से युक्त होने के कारण 


परिणामी कहा गया है। नास्ति भाव द्वितीय कल्प स्थिर है, क्योंकि 


असाव सदा अविशेष रूप से रहता है । परिणामी और स्थिर दो 


को विषय करने के कारण सदसदूभाव उभय रूप है एवं अभाव 


00 





सानुवादशा कृरमाष्ययुता २६७: 


कोव्यश्वतस्न॒एतास्तु ग्रह्दैर्यासां सदाउज्बृतः । 
भगवानाभिरस्पृष्टो येन इष्टः स स्वेहक्‌ ॥८४॥ 
[ जिनके मिथ्याभिनिवेश से सदा ही आत्मा आच्छादित रहता 
है, वे ही ये चार कोटियाँ हें। इनके स्पश से शून्य अद्वय आत्मा 
को वेदान्तों में जिसने देखा है, वढी परमाथ को जानने वाला 
है॥ ८४ ॥ ] 


त 27220 2 सय म न मनन नम 
बालिश एव परमाथतत्त्वानवबोधात्किमु स्वभावमुढो जन 
इत्यभिप्रायः ॥८३॥ 

कीद्टकपुनः परमाथतत््वं यदवबोधादबालिशः परिडतो भव- 
तीत्याह--कोटयः प्राव [दुकशाखनिणयान्ता एता उक्ता अस्ति नास्ती 
त्याद्याञ्चतस्ो यासां कोटीनां ग्रहैप्रहणेरुपलब्धिनिश्वये: सदा 
सब दाऽऽवृत आच्छादितस्तेषामेव प्राबादुकानां यः स भगवानाभि- 
रस्तिनास्तीत्यादिको टि मिश्चतस्रभिरप्यसपृष्टोऽस्त्यादिबिकल्पनावज्ञित 








अत्यन्ताभाव हे । इस प्रकार इन चल, स्थिर, उभय और अभाव 
रूप चारों प्रकार से सभी सदसद्वादी छोटे बालक के समान अविवेकी 
भगवान्‌ को ढंकते ही हें । यद्यपि ये पण्डित हँ, तो भी परमार्थतत्त्व 
को न जानने के कारण वास्तव में मूखे हो दे । फिर भला स्वभाव 
से ही मूख लोगों की तो बात ही क्या ! ॥८९॥ 

जिसके बोध होने से मनुष्य अबालिश ( पण्डित ) हो जाता है, 
वह आखिर परमार्थतत्त्व कैसा है! इस पर कहते हैँ-प्रावाढुकाँ 
के शाख द्वारा निर्णय की हुई ये अस्ति, नास्ति आदि चार कोटियाँ 
हें । जिन कोटियों के ग्रहण से ही यानी उन प्रावादुकों के इस 
उपलब्घिजन्य निश्चय से जो भगवान्‌ सदा ढका हुआ हे, उसे 
अस्ति, नास्ति आदि चारों कोटियो से विकल्प रहित जो वादी देखत 
है ऐसे जिस मुनि से उपनिषद के समधिगम्य पुरुष रूप स वेदान्ताँ 
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| प्राप्य संबेशतां कृत्खां त्राह्मणयं पदमद्वयस्‌ । 
| अनापन्नादिमध्यान्त किमतः परमीहते ॥८५॥ 

[ पूर्वोक्त सर्वज्ञता और आदि, मध्य तथा-अन्त से रहित अहि- 
' तीय त्रह्मग्य पद को प्राप्त करके भी क्या फिर कोई चेष्टा कर 
* सकता है ? ॥ ८५॥ | 


Sh NS छी छ 
 डत्येतत्‌। येन मुनिना दष्टोज्ञातो वेदान्तेष्वोपनिषदः पुरुषः .स 
` सवेच्क्सवज्ञः परमाथपाएडत इत्य थः: ॥८४॥ 

| प्राचैतां यथोक्तां कृत्स्नां समस्तां सवज्ञतां ब्राह्मण्यं पदें स 
ब्राह्मण: (० ६८१०) “एष नित्यो महिमा न्नाद्णस्य ( ० 
' ३४1२३)” इति श्रृतेः । आदिमध्यान्ता उत्पत्तिस्थितलया अनापन्ना 
॥ ) आप्राप्ता यस्याद्वयस्य पदस्य न विद्यते तदनापन्नादिमध्यान्तं त्राद्वण्यं 
पदम । तदेव प्राप्य लब्ध्वा किमतः परमस्मादात्म लाभा६६६ मीद्दते 
चेष्टते निष्प्रयोजनमित्यथे: । “नैच तस्य कृतेनाथः ( गी० ३१८ )” 
इत्यादि स्सृते: ।८५।। 






>>> 








", सें जाना गया हे । वही सर्वद्रटा सर्वज्ञ यानी परमाथतत्त्व का 
| पण्डित हे ॥८४॥ | 
| तत्त्वज्ञानी की शान्ति । 

(जो इस अक्षर को जानकर इस लोक से जाता है वह ब्राह्मण 
है? “यह ब्राह्मण की शाश्वत महिमा” इत्यादि श्रुतियों के आधार पर 
जो ब्राह्मण्य पद को ओर पूर्वोक्त सम्पण सचन्नता को प्राप्त करता 
है । वह ब्रह्मवत्‌ पुरुष किसी वस्तु की चेष्टा नहीं करता है, क्योंकि 
जिस अद्टयपद के आदि मध्य और अन्त अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और 
लय नहीं होता, बह ब्राह्मण्य पद अनापन्नादिमथ्यान्त कहा गच [हे 
उसको पाकर इस लाभ के अनन्तर कोई प्रयोजन न रद जाने पर 








. रूपेणावस्थानम एष विनयः शमो5प्येष एव प्राकृतः स्वामाविको5- 
-कृतक उच्यते । दमोऽप्येष एव प्रकृतिदान्तत्वात्स्वमावत एवः चोपशा- 
'न्तरूपत्वाद्त्राह्मणः। एवं यथोक्तं स्वभावोपशान्तं ब्रह्म ' बिद्दाव्श- 
ममुषशास्तिस्वामाविकीं ब्रह्मस्वरूपां त्रजेदूत्रह्वास्वरूपेणावतिष्ठत 
_ इत्यथः ॥८६॥ 


उक्‌ 
क्या वह विद्वान्‌ कुछ चेष्टा करता है ? अर्थात्‌ नहीं करता । इसी को 
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विप्राणांविनयो ह्येष शमः प्राकृत उच्यते। ` . 
दमः प्रकृतिदान्तत्वादेवं : बिद्वाञ्शमं ब्रजेत्‌ ॥८६॥ 

[ ( आत्म स्वरूप में स्थित होना रूप ) यह विनय ब्राह्मणों का 
स्वाभाविक है । यही स्वाभाविक शम भी कहा जाता है और स्वभाव 
से ही जितेन्द्रिय होने के कारण थही उनका दम भी है । इस प्रकार 
विद्वान्‌ पुरुष ब्रह्म स्वरूपा शान्ति को प्राप्त कर लेता है ॥८६॥ ] 





बिप्राणां त्राह्मणानां विनयो विनीतत्वं स्वाभाविकं यदेतदात्मस्व- 


उस तत्त्ववेत्ता का किसी कार्यं से प्रयोजन नहीं रहता है? इत्यादि 
स्मृति वाक्य भी प्रमाणित कर रहा है ॥८५॥ | 


जो यह स्वरूप से स्थितिरूप विनय है यही.ब्रह्मवित्‌ पुरुष का 


स्वाभाविक विनीतत्त्व है। उनका यह विनय ही स्वाभाविक शम भी 
कहा गया, क्योंकि अहास्वभाव से ही-उप शान्त हैं। यही प्राइतिक 
दान्त होने से उनका दस भी यहीं है । इस प्रकार पूर्वोक्त स्वभाव से 
'शान्त ब्रह्म को जानने बाला पुरुष ब्रह्म स्वरूपा स्वाभाविक उपशान्ति 

प.सस तात्पर्य यह कि ऐसा तत्त्ववित पुरुष 
-रूप-सम को प्राप्त कर लेता है । तात्पय यह 


'अद्यरूप से ही स्थित हो जाता है ॥८९॥ 





त 


| 





लौकिक ( स्वप्न) कहा जाता हे ॥८७॥ | 
विज मिळे ०० ० ०0 BEE ERE यी 
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सवस्तु. सोपलम्भ॑ च इयं लोकिकमिष्यते । 
अवस्तु सोपलम्भं च शुद्ध लौकिकांमष्यते ॥८७॥ 
[ व्यावदारिक सद्‌ वस्तु और उपलब्धि इन दोनों के सहित जो 
ग्राह्य महण रूप होत है, (वेदान्तो में) लौकिक ( जाग्रत ) कहा जाता 


है तथा जो इत वस्तु के बिना केवल उपलब्धि के सहित हैं, वह शुद्ध 


एवमन्योन्यविरुद्धत्वात्संसारकारणानि राग पदोषास्पदानि 
प्राबादुकानां दशनानि । अतो मिथ्यादशनानि तानीति तत्तद्युक्तिमि- 
रेव दर्शयित्वा चतुष्कोटिवर्जितत्बद्रागादिदोषानास्पदं स्वभावशान्त- 
द्वौतदशेतमेच सम्यग्दशनमित्युपसंहतम्‌। अथेदानीं स्वप्रक्रिया- 
प्रदर्शनार्थं आरम्भ:--सवस्तु संबुत्ति । सता वस्तुना सह वतत इति 
सवस्तु | यथा चोपलब्धिरुपलम्भस्तेन सह बतत इति सोपलम्भं च 
शास्त्रादिसवव्यबद्दारास्पदं ग्राह्मग्राहकलक्षणं द्वय लौकिक लोकादनपेतं 
NL कब कता 0... प 


विद्वानों की ज्ञेयवस्तु तीन प्रकार की हे । 


इस प्रकार परस्परबिरुद्ध होने के कारण प्रावाढुको के दशन ऐसे 
राग हषादि दोषों के केन्द्र हैं जो दोष संसार जन्ममरणादि के 
कारण माने गये हैं । अतः वे सभी मिथ्या दशन है। यह बात उन्हीं 
की युक्तियोंसे दिखाकरउक्त चारों कोटियों से रहित होने से जो राग 


देषादि दोषों का आश्रय नहीं है, जो स्वभाब से शान्त है। वह 


अडत दर्शन ही सम्यक दशन है। इस प्रकार इस प्रसंग का उप 


संहार किया जाता है, और इसके बाद अब अपनी प्रक्रिया 

के लिये आगे का ग्रन्थ प्रारम्भ किया जाता है । व्यावहारिक सद्वस्ठु 
के सहित जो रहता हो, उसे सवस्तु कहते हैं तथा उपलब्धि 
सहित जो रहता हो उसे सोपालम्म कहते हैँ । ऐसा शाख्ादि स 








| 
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'विक्त जागरितासस्थूलारलौकिकं सबंप्राणिसाधारणत्बादिष्यते स्वप्न 
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अवस्त्वलुपलम्मं च लोकोत्तरमिति स्मृतम्‌ । 
सानं ज्ञेयं च विज्ञेयं सदा बुद्धेः प्रकीर्तितम्‌ । ८८॥ 

[ जो वस्तुओर उपलब्धि इन दोनों ग्राह्य ग्रहण से रहित लोको- 
नतर अवस्था है वह सुषुप्ति मानी गयी दे! इस प्रकार विद्वानों ने 
सदा ही अवस्थात्रय रूप ज्ञान, ज्ञेय तथा बिज्ञेय ( तुरीय संज्ञक 
अद्य, अजन्मा, आत्मतत्त्व ) का निरूपण किया है ( अर्थात्‌ लौकिक 
से लेकर विज्ञेय पर्यन्त तत्त्वां का निरूपण सदा ही विद्वानों ने 
किया ) ॥८८॥ ] 





लौकिक जागरितमित्येतत्‌ । एबंलन्षणं जागरितमिष्यते वेदान्तेपु। | 
अवस्तु संवृत्तरप्यभावात्‌। सोपलम्भं चस्तुबदुपलम्भनमुपलम्भोऽ- 
सत्यपि बस्तुनि तेन सह बतत इति सोपलम्भं च शुद्ध केबलं प्रावि 


।इस्यथ [प ६6 3७ RP HERR JMR ळा भिण७)॥ IES डक क 
व्यबहार का आधार शिलाग्राह्म ग्रहणात्मक जो होत है, वह लौकिक | 
है । यानी लोक से दूर न रहने वाला जाग्रत कहलाता है। ऐसे | 
लक्षण वाले को वेदान्त में जागरित माना है। व्यावहारिक वस्तु का 
अभाव होने के कारण जो अवस्तु रूप है, किन्तु सोपलम्भ है यानी 
वस्तु के न रहने पर भी वस्तु के समान उपलब्ध होने को उपलम्भ 
कहा गया है। ऐसे उपलम्भ के सहित जो रहता है, इसीलिये उसे 
दोपलम्म कहते हैं । सम्पूणं प्राणियों के लिये साधारण होने के 

कारण बह केबल शुद्ध है, अथात्‌. जाग्रत्‌ रूप स्थूल लौकिक से सिन्न _ 
यह लौकिक माना जाता है । भाव यह है कि वह स्वप्नावस्था है। 
जाप्रदवस्था में व्याबद्दारिकवस्तु और उसका ज्ञान दोनों ही होते 
हे । इसलिये वह लौकिक कहा गया है। किन्तु वस्तु के विना ही 
उपलम्म के सहित होने से स्वप्न को शुद्ध लौकिक कद्दा गया है यह 





इसका अभिप्राय है ०० 
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अवस्त्वनुप्रलम्भं आह्यग्रहण॒वजितमित्येतत्लोकोत्तरम्‌। “अत एव 
लोकांतीतम ।  ्राह्मम्रणविषयो हि लोकस्तदभावात्सवप्रवृत्तिबीजं 
सुपुप्तरित्येतदेवंस्मृत॑ सोपायं परमाथतत्त्व॑ लोकिकम्‌। शुद्धलौकिकं 
लोकोत्तरंक्रमेण येन ज्ञानेन ज्ञायते सज्ज्ञानं ज्ञेयमेतान्येव त्रीण एत- 
| दव्यतिरेकेण ज्ञेयानुपपत्त: ` सर प्रावाडुककल्पित वस्तुनोऽत्रे वान्तर्भो- 
' वाद्िजञेयं परमार्थसत्यं तुर्याख्समद्र्‍यमजमात्मतत्त्वमित्यथः । सदा 
' सर्डदैतल्लौविकादिबिज्ञेयान्त वुडौः परमार्थदर्शीभिब्रहमविङ्भिः 
' प्रकीर्तितम्‌ ॥८८॥ 


| , - ग 


हाँ वस्तु और उपलम्भ दोनों ही नहीं हो; ऐसे ग्राह्य ओर 
ग्रहण से रहित जो अवस्था है वह लोकोत्तर कही जाती-है । अतएव 
. लोकातीत अबस्था यही - कहलाती है. क्योंकि जहाँ आह्य और ग्रहण 
विषय हों ऐसे को ही-लोक कहते हैं । उसके अभाव होने से सम्पूणं 
अवृत्तियों की बीजभूता वह सुपुप्तावस्था है, ऐसा कहा गया हे । 
- साधनसहित परमार्थतत्त्व, लौकिक, शुद्धलौकिक ओर लोकोत्तर 
' अवस्थाको क्रमशः जिस ज्ञान के द्वारा जाना जाता है; उसी को 
` . वस्तुतः ज्ञान कहते हैं। इनमें से. जामत, स्वप्न और सुपुसि ये तीनों 
ही अ्वस्थाएँ ज्ञेय हैं, क्योंकि सभी बादियों के द्वारा कल्पित 
. बस्तुओं का अन्तर्भाव इन्हीं में हो जाता दै। इनके अतिरिक्त किसी 
, अन्य वस्तुको ज्ञेय होना असिद्ध है और.जो परमाथ सत्य तुरीय 
नामक अद्र्‍य, अजन्मा आत्मतत्त्व है केवल ब्दी बिज्ञेय है, ऐसा 
भावाथ है । ये लौकिक से लेकर विज्ञेयपयन्त सम्पूर्ण वस्तुएं पर 
. माथदर्शी ब्रह्मज्ञानी बिद्वानो द्वारा सदासवदा ही अच्छी प्रकार से 
बतलायी गयी हैं ॥फफ। न 
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शाने च त्रिविधे ज्ञये क्रमेण विदिते स्वयम्‌ । ` 
सवेता हि सवत्र. भवतीह. महाधियः ॥८६॥ 

[ तीन प्रकार के ज्ञान और ज्ञेय वस्तु को इस प्रकार क्रमशः 
जान लेने पर इस लोके में उस महान्‌ विद्वान को सवत्र सवज्ञता 
स्वयं प्राप्त होती है । ( अर्थात्‌ वह सवरूप चेतन्य ब्रह्म स्वरूपता को 
सहज में प्राप्त कर लेता है ) ॥८&॥ | 


ज्ञाने च लौकिकादिविषये । ज्ञेये च लौकिकादौत्रिविधे । पूव 
लौकिकं स्थुलम्‌ । तदभावेन पश्चाच्छुद्ध लौकिकम्‌ । तद्‌ भावेन लोको- 
तरमित्येनं क्रमेण स्थानत्रयाभावेन परमाथसत्ये तुर्यञ्दयेञ्जेञ्भये 
विदिते स्वयमेबाऽऽस्मस्बरूपमेब सर्वज्ञता सवश्चासौ ज्ञश्च सवज्ञस्त- 
द्भावः सवज्ञता । इहास्मिल्लॉके भनति महाधियो महाबुद्ध : । सव- 


उक्तत्रिविध ज्ञेय और ज्ञान को जानने वाला ही सर्वज्ञ हे । 


लौकिकादिविषय के प्रकाशक ज्ञान और लौकिकादि तीन प्रकार के 
ज्ञेय को क्रमशः जान लेने पर पुरुष सर्वज्ञ हो जाता है.अथात्‌ पहले 
स्थूल. लौकिक को उसके अभाव में फिर शुद्ध लौकिक को तथा उसके 
भी अभाव हो जाने पर सुषुप्ति रूप लोकोत्तर को जाने । इस प्रकार 
क्रमशः तीनों अवस्थाओं के अभाव हो जाने पर परमाथ सत; 
अद्य, अजन्मा और अभय स्वरूप तुरीय को जान लेने पर इस 
लोक में उस महापरिडत को सवदा स्वयं (आत्म स्वरूप) हदी सवज्ञता 
आप्त हो जाती है। जो सघरूप होता हुआ चेतन हो, उसे सवज्ञ कहते 
हैं, तथा उसी.के भांवरूप को सरबज्ञता कही है। इस प्रकार सम्पूण 
लोकों से श्रे्ठवस्तु को विषय करने वाली बुद्धि होने के कारण पूर्वोक्त 


रानी को सभी काल में सशता सिद्ध ही है। भाव यह है कि 
जाने पर उसका कभी भी व्यभिचार 
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हेयज्ञेयाप्यपाक्यानि विज्ञेयान्यग्रयाणतः | 
तेषामन्यत्र विज्ञयादुपलस्मत्रिपु स्मृतः ॥8०॥ 
[ (जाग्रदादि तीन) हेय, (सत्यत्रह्मरूप) ज्ञेय, (पाण्डित्य बाल्य 
ओर मौन नासक) प्राप्य साधन और रागढ षमोहांदि कषाय) जीर 
करने योग्य दोष--ये साघन पहले ही जानने योग्य हैं। इनमें से 
झेय जहा को छोड़कर अवशेष तीनों में मायामयत्व ही बिद्वानो ने 
0011000 60 की? है ॥९०॥ ] 





लोकातिशयवस्तुविषययुद्धित्वादेव विद: सवत्र सबंदा भवति । सकः 
द्विदिते स्वरूपे व्यभिचारामावादित्यथः। न हि परमाथ विदो ज्ञानिनः 
ज्ञानोडूवाभिभवो स्तो यथाऽन्येषां प्रादादुकानाम्‌ ।!८७॥ व 
` लौकिकादीनां क्रमेण ज्ञेयत्वेन नि्देशादस्तित्वाशाङ्का परसा 
मा भूदित्याह-द्देयान च लोकिकादीनि त्रीणि जागरितस्वभसुषुप्ता- 
न्यात्मन्यसत्त्वेन रञ्च्चां सपंचड़ातव्यानीत्यर्थः । ज्ञेयमिदं चतुष्कोंटिः 
वर्जितं परमाथतत्त्वम्‌)। आप्यान्याप्तव्यानि त्यत्तबाह्यो षणात्रयेण 
भिछुणा पाणिडत्यबाल्यमौनाख्यानि साधनानि। पाक्यानि रागढ ष- 


नहीं होता । इसीलिये उसकी सर्वज्ञता सदा बनी रहती है, क्‍योंकि 


जैसे अन्यवादियों के ज्ञान उत्पन्न होते ओर अस्त होते रहते हैँ । उस 
प्रकार परमार्थतत्त्वदर्शी ज्ञानी के ज्ञानका जन्म औरनाश नहीं 
होता ॥८६॥ 

लोकिकादि वस्तु को क्रमशः ज्ञेय रूप से निदेश किया गया है) 
ऐसी स्थिति में परमाथतः उसके अस्तित्व की आशंका न होने लग 
जावे, इसीलिये कहते हैं । लौकिकादि तीन हेय है, क्योंकि जैसे रज्जु 
में कल्पित सप त्याग ने योग्य है, ऐसे ही जागरित, स्वपन और 
सुषुप्तये तीनों अवस्थाएँ आत्मा में असत्‌ होने के कारण त्याग 


PS SE अल] बन a 


| 
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प्रकृत्या5ञ्काशवज्ज्ञयाः संव घर्मा अनादयः । ` 


विद्यते न हि नानात्वं तेषां क्वचन किंचन ॥६१॥ 

[ सभी जीव को स्वभाव से आकाश के समान और अनादि 
समकना चाहिए | उनमें कहीं पर अण्‌ मात्र भी नानात्व नहीं है। 
( आपाततः प्रतीत होने बाले औपाधिक भेद को लेकर ही जहाँ कहीं 
बहुवचन का प्रयोग किया गया है ) ॥६१॥ ] 


सोहादयो दोषाः कषायाख्यानि पक्तव्यानि | सर्वाण्येतानि हेयज्ञ या- 
प्यपाक्यानि विज्ञेयानि भिछुणोपायत्वेनेत्यथः | अग्रयाणतः प्रथमः 
तस्तेषां हेयादीनामन्यत्र विज्ञेयात्परमार्थसत्यं विज्ञेयं ब्रह्मेकंवजयिः 
त्वा। उपलम्भनमुपलम्भोऽविद्याकल्पनामात्रम्‌। हेयाप्यपाकयेषु- 
त्रिष्वपि स्मृतो अह्मविद्धिन परमाथसत्यता त्रयाणामित्यथः ॥६०॥ 


परमाथेतस्तु प्रकृत्या स्वभावत आकाशवदाकाशतुल्याः सूच्मनि- 


ने योग्य है तथा पूर्वोक्त चारों कोटियों से रहित परमाथ तत्त्व ही 
यहाँ पर ज्ञेय कहा गया है, और जिन्होंने लोकेषणा, वित्तेषणा; 
पुत्रेषणा ऐसे बाह्य एषणात्रय का त्याग कर दिया है। उन मोक्षा- 
भिलाषी यतियों ˆ द्वारा श्रवण रूप पांडित्य, मननरूपबाल्य, और 
निदिध्यातन रूप मोन नामक साधन प्राप्त करने योग्य है, तथा राग 
छोष और मोडाड़े “ष!य नामक दोष ही उक्त मुमुक्षु के लिये नष्ट 
करने योग्य होने के कारण पाक्य ( पकाने योग्य ) है। भाव यह है 
कि मुमुझु को हेय ज्ञेय, पप्य श्रः” पाक्य इन सभी को सव प्रथम 
अपने साधन रूप में जानने वाढे । उन हेयादि में सं केवल विज्ञय 
एक परमार्थसत्य ब्रह्म को ओड़ 57 शेष हेय, आप्य और पाक्य इन 
तीनों को बह्मवेत्ताओं ने . बल ईपलस्भत अर्थात्‌ अविद्यामय कल्पना 





मात्र ही माना है। तात्पयै यह दे कि इन हेयादि तीनों की परमथ 


सत्ता त्रह्मवित्‌ पुरुषों ने स्वीकार नहीं की दै ॥९०॥ 
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आदिबुद्धाः प्रकृत्यैव सरवे धमाः सुनिशिताः | . 
यस्यैवं, भवति क्षान्तिः सोऽमृतत्वाय कल्पते ॥&२॥ 
( सये के समान ) स्वभाब से ही सभी आत्मा नित्य प्रकाश- 
स्वरूप तथा सुनिश्चत है । जिस सुभुछ को आत्मा के बिषय में ऐसी 
शान्ति ( निरपेक्ष. बोध की दक्षता ) रहती है, वह भोक्त प्राप्ति के 


योग्य माना जाता हे ॥६२९॥ . 


रखनत्वसर्वगतत्बैः सर्ने घर्मा आत्मानो ज्ञेया भुमुछुमिरनादयो 
नित्याः । बहुवचनक्रतभेदाहाङ्कां निराङुषंज्नाह==कचन किंचन किंचि- 
दणुमात्रमपि तेषां च विद्यते नानार्बमिति ॥&९॥ 

ज्ञेयताउपि धर्माणां संबृत्यैव न परमाथत इत्याह--यस्मादादो 
बुद्धा आदिबुद्धाः प्रकृत्यैव एव यथा नित्यप्रकाशस्वरूपः सवितेवं 


नित्यबोधस्बरूपा इत्यर्थः । सर्वे धर्माः सब आत्मानः। न च तेषां 
_नित्यबोधस्वरूपा इत्यथः सव घमाः सव आत्मा"" ___-_. 


जीव आकाशवत्‌ अनादि और एक हे 

परमार्थ दृष्टि से तो मुमुछुओं को यही समझना चाहिए कि सभी 
जीव स्वभावतः सूचमत्व निरळजञनत्व और सवंगतत्वादि के कारण 
आकाश के समान हैं और अनादि अर्थात्‌ नित्य है । श्लोक में आये 
बहुबचन के कारण जीवात्माओं के भेद की आशंका हो सकती थी 
उस दूर करते हुए आचाय: गौडपाद कहते हैं कि उनका कहीं इछ 
लेशमात्र भी नानात्व' नहीं है, किसी भी देश, काल या अवस्था म 
कार्यकारणभाव से अथवा अंशांशी भाव से कहीं भी अणुमात्र भी 
भेद नहीं है । बहुवचन का प्रयोग तो केबल कल्पितभेद को लेकर 
किया गया है ॥६१॥ 

आत्माओं में ज्ञेयता भी व्यवहारिक दृष्टि से कही गयी है 
परमार्थतः नहीं । इसीलिये कहते है--जैसे सूय नित्यप्रकाश रूप हैं; 
ब्ेसे ही सम्पूर्ण आत्मा स्वभाव से ही आदि बुद्ध अर्थात्‌ आए 


सानुवादशाङ्करभाष्ययुता | २७७ 


ग्रादिशान्ता हाऱुत्पन्नाः  सुनिवृता! । 
सर्वे धर्माः समामिन्ना अजं साम्य विशारदम्‌ ॥६३॥ 
[ सभी आत्मा सदा ही शान्त स्वरूप, अजन्मा, स्वभाव से 
अत्यन्त उपरत सम ओर अभिन्न हैं । इस प्रकार आत्मतत्व अजन्मा 
समता रूप और विशुद्ध है ( अतः नित्य मुक्तेक सवभाव आत्मा के 
लिये मोक्ष कतव्य नहीं है ॥६३॥ ] | 





निश्चयः कर ञ्यो नित्यनिश्रितस्वरूपा इत्यथः । न संदिह्यमानस्वरूपा 
एवं सैवं चेति। यस्य सुमुच्षोरेवं यथोक्तप्रकारेण सवदा बोधनिश्चय- 
निरपेक्षताऽऽस्मार्थं परार्थ वा यथा सविता नित्यं प्रकाशान्तरनिरपेत्षः 
स्वार्थ परार्थ चेत्येवं भबति क्षान्तिर्बोधकतेव्यतानिरपेक्षता सवदा 
स्वारमनि सोऽसृतत्वायामृतभावाय कल्पते। . मोक्षाय समर्थो 
भवतीत्यथः ॥९२॥ क | 
तथा नापि शान्तिकतेऽ्यताऽऽत्मनीत्याइ-यस्मादादिशान्ता 
नित्यमेव शान्ता अनुत्पन्ना अजाश्च प्रकृत्यैव सुनिवृंताः सुष्ठुपरत- . 


से ही जाने हुए निस्य बोध स्वरूप हैं । उनका निश्चय भी करना 
नहीं हे अर्थात्‌ चे नित्य निश्चित स्वरूप हैं। यह ऐसा ही है या 
ऐसा नहीं है, इसम्रकार सन्देह प्रस्त स्वरूप नहीं दै । जिस झुसुछु में 
इस पूर्वोक्त प्रकार से अपने या अन्य के लिये सदा सबदा वोध 
निश्चय सम्बन्धी निरपेक्षता है । जैसे सूय अपने या अन्य के मकारा 
के लिये किसी दूसरे प्रकाश की अपेक्षा नहीं रखता। बसे ही जिसे 
सदा अपने आत्मा में शान्ति है। अतः स्वात्मबोध के लिये किसी 
अन्य की अपेक्षा नहीं रखता। बही अमृतभाव अथात्‌ मोक्ष के लिये 
समथ होता है ॥९२॥ र 

वैसे ही आत्मा में शान्ति के लिये कोई कत्य नहीं है। इसे 
कहते हैं--क्योंकि सभी जीव सदा सवदा ही शान्त स्वरूप, अजन्मा 
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वैशारयं तु बै नास्ति. भेदे विचरतां सदा । 
भेदनिम्नाः एथग्वादास्तस्मात्त कृपणाः स्मृताः ॥8४॥ 
[ उदा अविद्या कल्पित इत में ही विचरणे बाले बाद्याँ को 
बिशुष्टि निश्चय ही नहीं होती, ९41% सेद्‌ वादी ह की ही ओर 
बृत्त होते देखे गये हैं। अतएव वे दीन माने गये हैं ॥६४॥ ] 
य NT) 9 _ स्स्स स स स 


स्वभावः इत्यर्थ: । सर्वे धर्माः समाञ्चाभिन्ञाश्च समाभिन्ना अज 
साम्यं विशारदं विशुद्धामात्मतः्त्वं ह यस्मात्तस्माच्छान्तिर्माक्तो वा 
नास्ति कर्तव्य इत्यर्थः । न द नित्वेकस्वभावस्य कृतं किचिद्थव- 
सस्यात्‌ ॥६३॥ 

थे यथोक्त परमार्थतत्त्वं प्रतिपज्ञास्त एव ऋपणा लोके कृपणा 
एवान्य इस्याह-यस्माद्भे दांनस्ना भेदानुयायिनः संसाराङुगा 
इत्यर्थः। के। प्रथर्चादाः प्रथङ.नाना बसरवत्येचं वदनं येषां ते 
प्रथरचादा इ तिन इत्यथः । तस्मात्त कृपणाः एुद्राः रमता यस्माइ शा“ 
रद्य विशुद्धिर्नास्ति तेषां भेदे विचरतां ह तमागेंउविद्याकल्पिते सबदा 
बर्तमानानामित्यंथ: । अतो सुक्तमेव तेषां कापेए्य मित्यभिग्राय: 1६४॥ 


मिल किक क न ह न 
स्वभाव से ही अत्यन्त उपरत स्वरूप सम एवं आंभन्न इ । इस 
प्रकार आत्मतत्त्व अजन्मा, साम्य रूप तथा विशुद्ध है । अतएव उसे 
सोदर्प शान्ति कर्तव्य नहों दै, किन्तु नित्य सिद्ध दै, यह इसका 
तात्पर्य हे। जो नित्य एक स्वभाव है, उसके लिये कुळ करना 
प्रयोजन नहीं रखता ॥६१॥ 

आत्मज्ञानी दीन नहीं होता 
जो पूर्वोक्त परमाथ तत्त्व को समझ चुके हैं, लोक में वेदी 
केबल द अकृपण हैं । ,उनसे भिन्न सभी दीन ददी हें । इसी बात 
कहते हैं-क्यों कि भेद की ओर जाने वाले सांसारिक हैं। कोन 


है ss, दाक 


अजे साम्ये तु ये केचिद्वविष्यन्ति सुनिश्चिताः | 
ते हि लोके महाज्ञानास्तच लोको न गाहते ॥६५॥ 
[ उस अज और साम्य रूप पदाथ तत्त्व में जो कोई ख्री, पुरुष 
( “यह ऐसा ही है? इस प्रकार ) पूण रूप से निश्चित होंगे, चे ही 
लोग में निरतिशय तत्त्ववेत्ता हैं। उनसे ज्ञात परमाथ तत्त्व का 
अवसाहन सामान्य बुद्धि घाला पुरुष नहीं कर सकता ॥६४॥ ] 





rr 
यदिद परमार्थतत्त्वममहात्मभिरपरिडतेवेदान्तबहिष्ठे: छु्रैरल्प- 
अ हः ९ 

प्रज्ञ रनवगाह्ममित्याह--अजे साम्ये परमाथतत्त्व एवमेघेति ये फेचि- 

रस्त्र्याद्योऽपि सुनिश्चिता भविष्यन्ति चेत्त एव हि लोके महाज्ञाना 

निरतिशयतर्वविषयज्ञाना इत्यथः तश्च तेषां वत्म विदितं परमाथ- 

तत्त्वं सामान्यबुद्धिरन्यो लोको न याहते नावतरति न विषयी- 
करोतीत्यथः । 





जो भेदबादी हैं, नाना वस्तु है ऐसा जिनका कथन है, वे प्रथक्‌ 
चादी या होती कहे गये हें । इसीलिये घे भेदवादी कृषण यानी छुद्र 
साने गये हैं। क्‍योंकि अविद्यापरिकल्पितभेदवाद रूप होत माग में 
सदा विचरने घाले उन लोगों की बिशुद्धि नहीं हो पाती । बस बस ! 
इसी कारण से उनको कृपण कहा जाना भी ठीक ही है ॥६४॥ 
आत्मज्ञानी महान्‌ पण्डित हे 

जो यह परमाथतत्त्व है वह तुच्छ-बुद्धि, अविवेकी तथा बेदान्त 
के अनधिकारी, छुद्र और अल्प बुद्धि बाले पुरुषों से जानना अशक्य 
है । इसी अभिप्राय से कहते है-- 

यह परमाथ तत्त्व ऐसा ही है । इस प्रकार अजन्मा साभ्यरूप 
परमार्थं तत्त्व में जो कोई खी आदि भी यदि अच्छी प्रकार से 
निश्चित हो जायेगे तो, निःसन्देह चे लोक में महाक्षानी अर्थात 
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अजेष्वजमसंक्रान्ते धर्मेषु ज्ञानप्िष्यते । 
य॒तो न क्रमते ज्ञानमसन्नं तेन कीर्तितम्‌ ॥६६॥ 
. [ अजन्मा आस्माओं में (सूय में उष्णता थोर प्रकाश के समान) 
अचल ज्ञान (सदा अर्थान्तर में ) संक्रान्त न होने वाला माना जाता 
हे । क्‍योंकि बह ज्ञान दूसरे विषयों में संक्रान्त नहीं होता। इसी- 


लिए ( वह. आकाश के समान ) असंग कहा गया है ॥९६।। ] 


“सेभूतात्म पूतस्य सवभूतहितस्य च । 
देवा अपि मार्ग सुह्यन्त्यपदस्य पदेषिणः ॥ 
शक्कुनीनामिवाऽऽकाशे रतिनेवोपलभ्यते”। ( महा० शा० 
२३६।२३-२४ ) इत्यादिस्मरणात्‌ ॥९४।। 
कर्थमहाज्ञानत्वसित्याह--अजे प्यनुत्प न्नेष्य चलेषु धमष्बात्म- 
स्वजमचलं च ज्ञानमिष्यते सवितरीवोष्ण्यं श्रकाशश्व यत्तस्मादः 
संक्रान्तमर्थान्तरे ज्ञानमजमिष्यते । यस्मान्न क्रमतेऽर्थान्तरे ज्ञानं तेन 
कारणेनासङ्ग तत्कीतितमाकाशकल्पमित्युक्तम्‌ ॥६६॥ 





निरतिशय तत्त्व बिषयक यथाथ बोध वाले मनि जायेगे । उ नके उत्त 


0 ह च्य ~ € = [a > 
मार्ग यानी उनके डारा विदित परमाथ तत्त्व में सामान्य वाड वाल 


अन्य मनुष्यःञअ्वतरण नहीं कर सकते । यानी उस विषय को समम ` 


नहीं सकते हैं । “जो सम्पूण भूता. का आत्मभूत ओर सभी प्राणियों 
का हित कारक है उर आप्तकांम महात्मा क पद को जानने की 
इच्छा वाले देवता भी उस साग में मोहित हो जाते हे और जैसे 
पक्षियों के पद चिह्न आकाश में नहीं दीखते । इसी प्रकार उस 
तत्त्ववेत्ता की गतिका सवंथा पता नहीं चलता?” इत्यादि स्मृति 
वाक्य से भी उक्त अथ ही प्रमाशित होता हे ॥९५॥ 

थे महाज्ञानी कैसे है? इस पर कहते है- जैसे सूय में उष्णता 
और प्रकाश स्वाभाविक एवं अचल है .वेसे दी न उत्पन्न होने 
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सानुवादशाङ्कुरमाष्ययुता २८१ 
अणुमात्रेडपि वेध्ये जायमानेऽविपश्चितः । 


असङ्गता सदा नास्ति किपुताऽऽवरणच्युतिः ॥६७॥ 

[ ( इससे भिन्न वादियों के मतानुसार थोड़ी भी विधी वस्तुः 
की उत्पत्ति मानने पर अविवेकी पुरुष की असंगता भी सदा सिद्ध 
नहीं हो सकती, फिर,भला उसके बन्धनाश की बात तो दूर ही 
रही ॥६७॥ ] 


इतोऽन्येषां वादिनामणुमात्रेऽल्पेऽपि वेधम्ये वस्तुनि ब हिरन्तर्बा 
जायमान उत्पाद्य मानेऽविवेकिनोऽसङ्गताऽसङ्गतबं सदा नास्ति किसुत 
बक्तव्यमावरणच्युतिबन्धनाशो नास्ती ति ॥९७॥ 


है वशा 


अचल आत्माओं में ज्ञानी भी अजन्मा अर्थात्‌ अचल ही माना गया 
हे । अतः किसी दूसरे विषय में इस ज्ञान का संक्रमण यानी अनु- 
प्रवेश नहीं होता । ऐसे विषयान्तर के साथ सं सग न रखने वाले 
इस ज्ञानको अजन्मा अथात्‌ नित्य माना गया है, क्योंकि वह ज्ञान 
दूसरे विषय में संसग नहीं रखता । इसीलिग्रे उसे आकाश के समान 
असंग कहा गया दै ॥६६॥ | 

उत्पत्तिपक्ष में दोष 


अजातवादी से भिन्न जो भी अन्यवादी हैं, उनके मतानुसार 
थोड़ी सी भी बिधर्मी वस्तुका बाहर या भीतर किसी प्रकार से भी 
उत्पन्न होना माना जाय तो, वह अविवेक ही माना जायगा। 
अविवेकियों की--असंगता स्थिर नहीं रह सकती, क्योंकि वस्तु को 
उत्पत्ति मानने पर उसके साथ ज्ञान का संसग मानना ही पड़ेगा। 
फिर तो उसकी . आवरणच्युति अथात ऐसे अविवेकियों के बन्ध का 
नाश मो नहीं होता । इस विषय में तो कहना ही क्‍या है। भाव 
यह कि अजातवाद के अनुसार ही ज्ञानस्वरूप त्रह्म की असंगता 
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। २८२ माण्डक्योपनिषद्‌ 


अलब्धावरणाः सर्वे धर्माः प्रकृतिनिसेलाः । 
आदौ बुद्धास्तथा गुक्ता बुध्यन्त इति नायकाः ॥६८॥ 
[ सभी आत्मा अविद्यादि रूप बन्धन से शून्य, स्वभावसे ही 
` विशुद्ध, नित्य बुद्ध और मुक्त स्वरूप है । फिर भी वेदान्त के प्रवतक 
। आचाय लोग “आत्मा जान जाते हे” ऐसा ( नित्य प्रकाश स्वरूप 
होने पर भी सूय प्रकाशमान्‌ है) आत्मा के विषय में कहते हैं ॥६८॥] 


॥॥ 
दद 





कक 33 3. स्पा 

तेपामावरणुच्युतिनास्तीति ब्र वतां स्वसिद्धान्तेऽभ्युपगतं तहि 
घर्माणामावरणम.। नेत्युच्यते । अलव्धावरणा:। अलव्धामश्राप्तमा- 
वरणमविद्यादिवन्धनं येषां ते धर्मा अलच्धावरणा बन्धनरहिता 
इत्यथः । प्रकृति निमलाः स्वभावशुद्धा आदी बद्धास्तथा युक्ता यस्मा" 








सिद्ध होती है, इसके विपरीत ब्रह्म से भिन्न किली वस्तु की अणु: 


अवश्य मानना होगा। फिर संसग मानने पर सोद की आशा ही 
) दुराशा है ॥£७॥ 

आत्मा का परमाथेस्वरूप 

| यदि कोई शंका करे, कि उनके आवरण का ध्वंस नहीं होतः है, 

'| ऐसा कहने वाले तुम अजातवादियों ने अपने सिद्धान्त में भी आखिर 

डात्माओं का आवरण मान ही लिया? | 

इस पर सिद्धान्ती कहता हे--कि नहीं । सभी आत्माओं में 






= 


से अलब्धावरंण अर्थात्‌ बन्धन रहित है। ये आत्मा निमलप्रकृति 
होने के कारण स्वभाव से ही शुद्ध ओर नित्य बोध स्वरूप हे । 


| कहे गगने हैं । 
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मात्र भी उत्पत्ति माने, तो ऐसे विषय के साथ ज्ञान का संसगः 


सर्वथा अविद्या रूप बन्धन हे ही नहीं । इसीलिये आत्मा तो स्वभाव. 


इसी लिये वे नित्य सुक हैं, क्योंकि वे नित्य, शुद्ध, बुड, मुक्त, स्वभाव 
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सानुवादशादूररभाष्ययुता २०३: 


क्रमते न हि बुद्धस्य ज्ञानं धर्मेषु तापिनः | 


सर्व धर्मास्तथा ज्ञानं नैतद्बुद्धेन भाषितम्‌ ॥६६॥ 
` [ व्यापक ज्ञान वाले परमाथ तत्त्वदर्शी का ज्ञान विषयान्तर में 


संक्रान्त नहीं होता ओर न ( उसके मत में आकाश के सदृश ) सभी | 


'आत्मा ही अर्थान्तर में संक्रान्त होते हैं, पर ऐसा ज्ञान उपरेश बौद्ध 
ते कहीं भी नहीं कहा । (अर्थात्‌ बौद्ध दशत में कहीं पर भी इस 
तरह की बात नहो कही गयी हे, यह तो औपनिपद सिद्धान्त 
हे ) ॥९९॥ | 








ज्नित्यवु& शुद्धसुक्तस्वभाव: । यशेंचं कथं तर्हि बुध्यन्त इत्युच्यते । 


नायकाः स्वामिनः समर्थी बोद्ध वोधशत्तिमसबभावा इत्यथः । यथा 
नित्यप्रकाशास्वरूपोऽपि सविता प्रकाशत इत्युच्यते यथा वा नित्य- 
निवृत्तगतयो5पि नित्यमेव शेलास्तिष्ठन्तीत्युच्यते तद्वत ६! 

यस्मान्न हि क्रमते बुद्धस्य परमाथदर्शिनो ज्ञानं विषयान्तरेषु 

५०- यदि आत्मा स्वभाव से ऐसे है, तो फिर “दब आत्मा स्वभाव से ऐसे है, तो फिर वे जाने जाते हैं? 
ऐसा उनके विषय में कैसे कहा जाता हे! | 

सि०--मैसे नित्य प्रकाश स्वरूप होता हुआ भी सय प्रकाशता 
है, ऐसा रय के बिषय में कहा जाता है और जेसे सदा सबद! राति 
शुन्य दौते हुए भी “पर्वत खड़े है” ऐसा पवत के बिपय म कहा 
जाता है। ठीक बैसे ही नायक ( स्वामी लोग ) जानने में समथ 


' शर्धान बोध शाक्त सम्पन्न स्वभाव बाले व्यक्ति उनके विषय सें 


“बुद्ध यन्ते” ऐसा कहते है । श्लोक में “बुद्धथन्ते? इस आये हुए पद 
का अथ भाष्यकार ते “बोधशक्तिमत्स्वभावा? इस पद से कर दिया 

1 हे, ऐसा अथ किया 
है अर्थात्‌ आत्मा का स्वभाव ही बोध शक्तियुक्त है, ऐसा 


गया हे ॥६८।॥ | 
अजातवाद प्रच्छनबौडदशेन नहीं दे 3 
जिसका ताय अर्थात्‌ विस्तार हो, उके तायी कहते 


, क्योंकि 


२८४ माण्ड्क्योर्पानवद्‌ 


घमेंषु धमसंस्थं सवितरीव प्रभा। तापिनः, तापोऽस्यास्तीति तापी, 
संतानबतो निरन्तरस्याऽऽकाशकहरस्येत्यथः। ५जावतो वा प्रज्ञावतो 
वा सचे धर्मा आत्मानोऽपि तथा ज्ञानवदेवाऽऽक्राशक्रलपत्वान्न क्रमते 
क्वचिदप्यर्थान्तर इत्यथेः। यदादावुपन्यस्तं ज्ञानेनाऽऽकाशकस्पेने- 
त्यादि तदिदमाकाशकल्पस्य तापि(यि)नो बुद्धस्य तदनन्यत्वादा- 
काराकठ्पं ज्ञानं न क्रमते कचिदप्यर्थान्तरे तथा धमां इति | आकाश- 
मिवाचलमविक्रियं निरवयवं नित्यमद्वितीयमसङ्गमदृश्यसग्राह्ममरा- 
` नायाद्यतीतं ब्रह्मात्मतत्त्वम्‌ । “न हि द्रष्टुर ष्टेबिपरिलोपो विद्यते? 


७०, ~ 


(३० ४,३।२३) इति श्रुतेः। ज्ञानज्ञेयज्ञाठृमेदर हवित परमाथ तत्त्व महठय- 


'' सेतन्न बुद्धोन भाषितम । यद्यपि बाह्माथनिराकरणं ज्ञानमात्रकल्पना 


} ९ 9_) “3 
'' चाद्वयवस्तुसामीप्यसुक्तप्‌। इदं तु परमाथतत्त्वमड तं वेदान्तेण्बेव 
| न विज्ञेत्र मित्यथः ॥६६॥| 











. ऐसे तायी आकाश सदृश सन्तान वाले परमार्थदर्शी बुद्ध का ज्ञान 
/ विषयान्तररूपधर्मों में वेसे ही संश्लिष्ट नहीं होता, जेसे सूय की 
'' अभा किसी भी बिषय के दोष गुण से संशिलष्ट नहीं होती, यानी 
' सदा सूर्य प्रभा के समान अजातबादी परमाथदर्शी का ज्ञान आत्म" 
` निष्ठ ही रहता दै । वह परमाथदर्शी आकाश के सदृश्य असंग हे, 
। इतना ही नहीं अपितु पूजावान्‌ और प्रज्ञाबान्‌ भी है । न केवल ज्ञान 
* आकारा के समान असंग है, किन्तु ज्ञान के समान ही सम्पूण घम 
, (आत्मा ) भी आकाश सहश होने के कारण कभी भी अर्थान्तर म 
| संक्रमण नहीं करते यानी जाते नहीं । इस प्रकरण के प्रारम्भ म 

“ज्ञानेनाकाशकल्पेन” इत्यादि श्लोक द्वारा जो पहले कहा गया था । 

उस आकारा सदृशा निरन्तर बोध युक्त ज्ञानी से उसका ज्ञान अभिन्न 

होने के कारण आकाश के सदरा है। इसीलिये यह ज्ञान कभी 
' बिषयान्तर में संक्रमित नहीं होता । और ऐसे ही जीव भी है, यानी 
| | वे भी आकाश के समान अचल निर्विकार निरवयव नित्य इ त शून्य 
ह 
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देशेमति 6 गश्भीरभजं ° 
दु सास्यै विशारदम्‌ । 
बुदूध्वा पदमनानात्व नमस्कुर्मो यथाबलम्‌ ॥१००॥ 
इति गौडपादाचायकृता साण्इक्योपनिषत्कारिकाः संपूर्णाः | 
ih 3४ तत्सत्‌ । 
[ दुदेश ( अत्यन्त कठिनता से दीखने बाला, अतएव ) अति 
गंभीर अजन्मा निर्विशेष बिशुद्ध और भेद रहित पद को यथावत 
जानकर हम यथा शक्ति नमस्कार करते हैं ॥१००। | 





शाखसमाप्ौ परमार्थतत्त्वस्तुत्यय नमस्कार उच्यते । दुदंश 
दुःखेन दशनमस्येति दुदशम्‌ । अस्ति नास्तीति चतुष्को टिबजितत्बाद्‌- 
दर्विज्ञ यसित्यथेः। अत एवातिगम्भीरं दुष्प्रवेशं महाससुद्रवदकृत- 


९0:०८: र अकर य. डा स मम हि 
असंग अदृश्य अग्राह्य और छुधा पिपासा से रहित त्रह्मात्मतत्त्व भी 


है । “ऐसे ही द्रष्टा की दृष्टि का कभी भी लोप नहीं होता” यह श्रुति 
भी सिद्ध कर रही है । ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाता के भेद से रहित इस 
अद्वितीय परमार्थ तत्त्व का गौतम बुद्ध ने तो निरूपण ही नहीं 
किया । यद्यपि बाह्मवस्तु का निराकरण और केवल ज्ञानमात्र को 
कल्पना, जो कि अद्ठयवस्तु के समीपवर्ती हे ऐसे विषय का उपदेश 
तो उन्होंने किया है। फिर भी ज्ञातादिभेदशन्य चिन्मात्र नित्य 
अद्वितीय परमात्मतत्त्व का उपदेश बुद्ध ने नहीं किया है और इसी 
अद्वौत परमाथ तत्त्व को वेदान्ता में अपना विषय कहा है। यह 
इसका तात्पय है ॥९९॥ हे 
परमार्थतत्व की वन्दनाव्याज से ग्रन्थान्त में मंगल 

अब शास्त्र की समाप्ति में परमा्थतत्त्व की स्तुति के लिये 
नमस्कार कहा जाता है, जिसका दशन कठिनता से हो सके, ऐसे 
अस्ति, नास्ति इत्यादि चारों कोटियों से रहित होने फे कारण दर्बि" 





ही 
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अजमपि जनियोगं प्रापदैश्वयेयोगादगति 
__ दुंगति च गतिमचां प्रापदेक छनेकस्‌ । 
विविधविषयधमंग्राहिमुग्धेदणानां प्रणत- 
भयविहन्त ब्रह्म यत्तन्नतोऽस्मि ॥१॥ 
` प्रज्ञैः। अजं साम्यं विशारदम्‌ । ईट्टक्पदमनानात्मं नानात्ववर्सितं : 


: घुद्ध्वाञ्वगम्य तद्भृताः सन्तो नमस्कुमस्तस्मै पदाय । अव्यवहाय- ! 
। सपि व्यवहारगोचरमापाद्य यथाबलं यथाबलं यथाशक्तीत्यथ: ॥१०० , 


अ ७७ Dy sana 


STITT ET TT STE USSR ०२१२०१ ० -- ५ ४५ 
, ज्ञेय वस्तु को दुदश कहते हैं। अतएव मन्दबुद्धियों के लिये समुद्र , 
। के समान दुःप्रवेश होने से जो अतिगम्भीर है तथा अजन्मा, साम्य | 
_ रूप और विशुद्ध है। ऐसे भेदरहित पद को जानकर तद्रूप हो और 
उस व्यवहारातीतपद्‌ को भी व्यवहार का विषय बनाकर हम उसे ! 
यथा शक्ति नमस्कार करते हैँ । जो परमार्थतः व्यवहारातीत है, ऐसे | 
परमाथ तत्तः को माया शक्ति का अनुसरण कर व्यवहार का विषय ! 
मानकर स्तुति रूप फल के लिये नमस्कार किया गया है, ऐसा इसका | 
तात्पय है ॥१००॥ ८ | 


ग्रन्थ के अन्त में भाष्यकारको की हुई वन्दना 


जो ब्रह्म वास्तव में अजन्मा है, फिर भी अपनी ईश्वरीय शक्ति | 
के क के कारण आकाशादि रूप से जन्म ग्रहण किया है । कूटस्थ | 
र व्यापक होने के कारण गति रहित होता हुआ भी पूर्वोक्तशक्ति- | 
योग से हिरण्यगभ भाव को प्राप्तकर जिसने गति स्वीकार की है ! 
तथा वस्तुतः एक अद्वितीय होता हुआ भी नानाप्रकार के विषय रूप | 
धर्मों को ग्रहण करने वाले मूढदृष्टि के लोगों के विचार से जो अनेक ; 
` हो गया है। एवं जो शरणागतों के अय को दूर करने बाला है, उस ' 
` ब्रह्म को में नमस्कार करता हूँ ॥१॥ | 
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प्रज्ञावेशाखवेधछुभितजलनिघेवेंदनास्नो5न्तरस्थं 
भूतान्यालोक्य मप्नान्यविरतजननम्राहधोरे समुद्रे । 

! ारण्यादुददधारासृतमिदममरेदुलेमं भूतहेतोयेस्तं 

पज्याभिपूज्यं परसगुरुममु पादपातैनेतोऽस्मि॥२। 


\ ड 
परम शुरु को नमस्कार 


`. निरन्तर जन्म धारण रूप ग्रहों के कारणं जो अत्यन्त भयानक 
जान पड़ता है, ऐसे संसार समुद्र में डूबे हुए प्राणियों को देखकर 
"दयावश अपने विशुद्ध बुद्धि रूप मथानी के आघात से छुमित हुए 
. वेद नामक महासमुद्र के भीतर स्थित, देवताओं के लिये भी दुलभ 
इस ज्ञानामृत को जिन्होंने प्राणियों के कल्याण के लिये निकाल 
लिया है, उन पूज्यों के भी पूज्य परम गुरु श्री आचाय गोड़पाद 
शे उनके चरणों में पड़कर में नमस्कार करता हूँ ॥२॥ 
| अ्रत्प्रज्ञालोकभासाप्रतिहतिमगमत्स्वान्तमोहान्धकारो 
| ' मज्जोन्मज्जच्च घोरे ह्मसकृदुपजनोदन्वतित्रासने मे । 
| यरपादाबाश्रितानां श्रुतिशमविनयप्राप्तिरग्ग्या झमोघा 
तरपादौ पावनीयौ भवभयविनुदौ सवंभावेन मस्ये ॥३॥ 
ति श्रीगोविन्दभगवर्पूञ्यपाद शिष्यस्य परमहंसप रित्राजकाचायस्य 
शंकरभगवतः कृतौ गौडपादीयागमशाख्नविवरणेऽलात- 
शान्त्याख्यं चतुथप्रकरणं समाप्तम्‌ ॥४॥ 
३ तत्सत्‌ । 


E जिनके ज्ञानालोक की प्रभा के द्वारा मेरे अन्तःकरण में भरा 
(आ मोहान्धकार नष्ट हो गया और इस भयंकर संसार समुद्र मे 
॥ारम्बार डूबना उछलना रूप मेरी व्यथाएँ मी शान्त हो गयी है । 


22 2०७७७... 27२5 
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इतना ही नहीं, जिनके चरणों का आश्रय लेने वाले शिष्या के 7 
वेदान्तजन्य ज्ञान, उपरासता और विनय की प्राप्ति, श्रेष्ठ एवं सप ` 
होने वाली है, उन श्री सद्गुरुदेव के जन्म मरणादि भयनाशक पा 
पवित्र चरण युगलों को में संतो भावेन नमस्कार करता हूँ ॥१। |: 
उ भद्रं कर्णभिरिति शान्ति पाठः ॥ छि 
इति श्रीमत्परमहंस परित्राजकाचाययतीन्द्रकुलतिलक कैलासपी | 
धीश्वर महामण्डलेश्वर स्वामी विद्यानन्द्गिरि विरचिता |. 
माण्ड्क्यकारिका शाङ्करभाष्यस्यविद्यानन्दी | 

मिताक्षरा समाप्ता । 


॥ श्री शङ्करः प्रीयताम्‌ ॥ 
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पुरुषैस्त्रिभिरादेश्यं ` 

If an ant-hill be seen to the eastof a jujube 

cubits to the west of the tree ata depth of 15 cubits. 








सपलाशा बदरी चेद्‌ 
Fe पुरुषत्रये सपादे पुरु 
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1 If in a waterless place there be a Jujube tre 
Mean 161६ cubits at a distance of three cubits to its west | 

A five cubits. 
GF बिल्वोदुम्बरयोगे 1 
Mees पुरुषैस्त्रिभिरम्बु भवेत्तृ 
हल कट There will be water at a depth of 15 ०५018 ६ 
Bilva and an Indian fig tree are joined together. The 
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८-7 ® “161 Sandy earth: and 


ड्या दक्षिणेन कथितकरैः | 
ने भवति चाशोष्यम्‌ | |१४। | 
पिला पाण्डुरा तत: परतः | 
ण परतो भवत्यम्म: | १५ | | 


t-hill (or with an ant-hill closeby), there will be swest ani 
of three cubits to the south ofthe tree. There will 05 ६७५ 
ale-white clay; then, sand mixed with gravel and bens; 


बजा 


गि दृश्यते जलं पश्चात्‌ | 
गृहगोधिकार्धनरे | १६ | | 


ater Should be declared to exist at a distance of three 
1 the earth is dug 2% cubits, a white lizard will be found. 


परस्यां ततो जलं भवति | 
च दुण्डुभश्चिहम्‌ | |१७ | | 


g with a Palasa tree, there would be water ata depth of 
he symptom will be non-poisonous snake ata depth of 


हस्तत्रयं तु याम्येन। 
द्नरे च मण्डूकः | १८ | | 


tance of three cubits to the south of the place where a 
tion in this case is a black frog at a depth of 2% cubits. 


दृश्यते शिरा तस्मिन्‌। 

था वहति सा च।।१६।। 
र्णश्च भवति पाषाणः। | 
[ मूषको याति | [२० | | £ अग्ने: | 


~leaved fig tree (phalgu), there will be a westerly water ४... 
mptoms are pale yellow clay and white stone; and at | | | | चूत | 
है) ia! 





ery Same ant-hill, but elsewhere throuohout he takes 


